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कह जा है; 
पाठक मद्दोदय, 2 टी 42० ॥ 


“इस्ट अफ्रिकामें उपदेश” यह (पुस्तक प्रथम गुबरांतीमापामें / 
प्रकाशित हुई थी; क्योंकि स्वामीभीशवद चायणी महारा है 4 प्रायः 
सभी प्रवचन वहाँ गुजराती में ही हुए सब हिन्दीम - मी-हु 
था| वह गुजराती आदृत्ति समाप्त भी हो गयी “और हिन्दी-स्प्नत थे 

£-बहनोंकि समक्ष इन भाषणोंकी रखनेकी उत्कट इच्छा भी है। अतः 
आज उसका राष्ट्रभापामें अनुवाद करनेका सौमाग्य मुझे प्राप्त हो रहा है । 






गुजराती संस्करणमें कितने ही भाषण नहीं छप सके थे; क्‍योंकि 
उनका नोट उस समय तक तत-तत्‌ स्थानोंसे मिल नहीं सका था। 
आज इस आवृत्तिम नेरोबीके प्रथम भापणका संकलन किया जा सका 
है। यद्यपि पीछेसे नेरोबीमें अन्य चार भाषण विविध विपयोंपर स्वामीजी 
महाराजके हुए थे; परन्त उनका संक्षिप्त रूप भी नहीं मिल सका। स्वामीजी 
महाराजका स्वभाव है कि किसी भाषगकी पूर्व तैयारी नहों करते और 
भाषण के पश्चात्‌ भाषणको याद नहीं रखते । अतः वे चार भाषण तो 
आज अप्राप्य द्वी हैँ । भविष्यकी बात भगवान्‌ जाने । 


गुजरातीमापामें जब्न यह ग्रन्थ छपा था, उसमें श्रीस्वामीजी- 
महाराजकी एक प्रस्तावना थी जिसका शीर्षक था “थोडे शब्द” | उसके 
पश्चात्‌ एक भूमिका थी जिसके लेखक श्रीमान्‌ मावजी भाई डी० 
जोपी, बी० ए,० थे। आज श्री जोषीजी नहीं हैं। परन्तु मेरी इच्छा हुई 


( ४) 


कि उनकी भूमिकाका भी अनुवाद रहना इस पुस्तकर्में आवश्यक है। 
उससे कितनीही पूर्वपीठिकाके रूपमें पाठकोंक्रों सामग्री मिंठ सकती 
है। अतः में इस राष्ट्रमापा-संस्करणमें श्रीस्वामीनीमहारानकी और 
उपयुक्त श्री नोपीजीकी अस्तावनाको स्थान देना उचित समझद् र उन 
दोनोंका भी हिन्दी अनुवाद यहाँ प्रस्ठुत करता हूँ ! 


विनीत 


श्रीयामरत्रदास “तरुण? 


ता० २९-८-६२ ई० |; 
जी० डी० आए 


थोड़े शब्द 
प्रिय चन्धुओ, 
में ता० २-६-१९५० के मध्याह्ोत्त चार बजे अहमदात्रा३ 

ऐशेट्रिनसे उद़कर सायकारू ६ बजे चम्बई उतरा। वहोंसे ता+ ७-६-५० 
की रात्रिमं विमानसे ही उडकर ८-६-५० को साढ़े दस बजे पूर्व“ 
अफ्रिकाकी राजधानी नेरोत्रीमें उतर । बहाँका और अभीतक जहाँ-जदाँ 
इस देशमें भ्रमण कर सका है वहाँके धामिक और सामाजिक जीवनके 
सम्बन्धप तथा ऐतिहासिक और भोगोलिक वर्णन तो पीछे लिखूँगा तब 
जब कि मेरी यह सम्पूर्ण यात्रा पूरी हो जायगी। अभीतक इस देझसमें 
मैंने ५५ समाओँमें भाषण दिये हैँ | उनमेंसे क्रितने ही भाषण तत्काल 
लिखे नहीं गये । परन्तु अधिकाश भाषणोकों तो बहाँके भाई-बहनोंने 
सभामे ही लिख लिया था। जितने भाषण लिख लिये गये थे उनको 
पुस्तकाकार प्रकाशित करनेकी साक्षर भाई-बहनोंकी उत्कट इच्छा हुई | 
उनकी धारणा है कि इन भापतणोंके प्रकाशनसे साक्षर और विवेचक 
भाई-बहिनो करो अवद्य ही विचारकी एक उन्नत और पवित्र दिशा मिलेगी। 


श्रीमान्‌ कानजीभाई मेघजीभाई यहाँ एक सजन प्रतिष्ठित सद्ुहस्थ 
हैं। वह कथ्मी पेंदा करना भी जानते है और उसका सदुपयोग भी 
जानते हैं। वह विद्याप्रेमी, विदृ्ेमी और गुणग्राही हैं। उन्होंने 
७० वर्षकी अपनी पूज्य इंद्धा माताजीकी आशासे इस पुस्तकके प्रकाशनका 
भार सहषे स्वीकृत कर लिया है | उनकी ही उदारतासे इस शानगज्ञाका 


( ६) 


अवतरण हो रहा है। इसमें लान करनेसे जो मानसिक पवित्रता और 
विचारसौष्ठव प्रजाको प्राप्त होगा उसके यशके अधिकारी भ्रीकानजीमाई 
और उनकी पूज्य माताजी ही होंगी | मैं जानता हूँ कि हमारे भाइयोंके 
पास एक ही गज है और उसीसे सब वस्तुओंका वे माप किया करते हैं 
आशा है कि उस गजका अन्त करनेके लिये छुज विचारशील विद्वान्‌ 
सहायता करेंगे । 


मोम्बासा स्वामी भगवदाचार्य 
( ईस्ट अफ्रिका ) २७-९-५० ई० 


भूमिका 


भारतवर्षकी स्वातन्व्यप्राप्तिके पश्चात्‌ पुनः अ्रज्वल्तित अग्निके समान 
नये स्वरूपम आयेसस्कृति समस्त जगतके कल्याणके लिये देदीप्यमान 
होने लग गयी है । यह उसकी प्रगतिका एक शुभ चिह्द है। खतन्त्र 
मानसमें से ही जो मौलिक त्कुरण, विचार, वतन और विश्वास उत्तन्न होते 
हैं वे आज हमको समस्त जगत्‌की प्रथक्‌ पृथक्‌ रह्रभूमिपर दीख पड़ने- 
वाले आयसंस्कारके आन्दोलन रूप ही हैं। 


भारतीय तच्गान, सस्कृति और सस्कार केवल भारतके लिये ही नही 
प्रद्युत समस्त मानवताकी सेवाफे लिये निर्मित हुए हैं | इसकी प्रतीति 
आज अधिकाधिक मननझ्ीरू भारतको हो रही है। इतना ही नहीं, 
उनके प्रचारके लिये भारत अधिक उत्सुक, जागरित और उत्तरदायी 
अपनेको समझता दै | 


विशेषरूपसे, पूर्वअफ्रिकामें संस्कारप्रचारकी दृष्टिसे पूर्वकालमें मिन्न- 
भिन्न व्यक्तियों और संस्थाओकी ओरतसे अस्थायी प्रयत्ष हुए हँ। परन्तु 
प्रायः अनेक कार्योमें अनेक उद्देश्य नियत किये जानेके कारण उन 
प्रयक्षोका परिणाम भारतीय तथा अन्य जातियोंपर स्थायीरूपमे पड़ा हो, 
ऐसा प्रतीत नहीं होता है । इस दिशामें असाधारण कार्य अवशिष्ट है। 
स्वयं भारतीय बदन और भाई अपना संस्कृतिरप धन यदि भारतके ही 
किनारे छोड आये हों तो उनमेंसे अन्य जातियोंकों देनेके लिये उनके 
पास कुछ भी नहीं रह जाता | एवं च॒ यह स्थिति वस्तुतः शोचनीय है | 


आज जाग्रत्‌ दक्षामे आये एवं अन्य प्रजाएँ देख सकी हैं कि भारतके 
पास अखूट और अपूर्व शञाननिधि है। साथ ही यह भी सबको प्रतीति 
होने लगी है कि विश्वशान्ति, स्थिरता, सुख और सरक्षण उठीसे प्राप्य हैं। 


( ८) 


यह शकक्‍्य है कि निकट भविष्यमें आयेसंसक्ृतिके श्राहक उसका 
प्रचार व्यवस्थित रीतिसे मन, वचन और कमसे कर । परन्ठ वह धरम घड़ी 
आवे उससे पूर्व ही वेबक्तिक प्रवर्तोसे भूमिक्रा-सजन आवश्यक होनेसे 
उस दिद्यार्म गक्य त्याग और पुरुषार्य करना सब्रकें छिए उचित ह। 


इस उद्देच्यसे पृज्वपाद तद्मनिष्ठ स्वामी श्री मगवदाचांय जीने मेने बढ़ी 
बहन पू० सन्तोष बहनकी ओरसे तथा मेरी ओरसे पूर्व अफ्रिकार्म 
पधाग्नेके लिये भेजे गय सप्रेम आमन्नणकों कृपापृवंक स्वीकृत करके 
पूर्व अक्रिकाकी यात्राका आरम्भ किया। उन्होंने यहाँ आऊर जिस शञानका 
प्रचार किया है उसके परिणामस्वरूप इस प्रथम पुस्तकको गुनगती 
भाषाम ही प्रकाशित क्रिया जा रद्दा दे | 

इस प्रकाशनम केवछ जनताजनार्टनकी सेवाकां ही उद्देष्य होनेसे 
श्रीमान्‌ रामडीमाई मेथजीमाई तथा श्रीमान्‌ कानजीमाई मेथनीमाईने 
अपनी स्वाभाविक उद्यरतासे दस पुस्तकके प्रकाशनका सब भार अपने 
ऊपर लिया है और अमृल्य ही मुमुक्षु बहनों और भाइयोंम दसके वित- 


रारुप सत्पुण्यका व पात्र ब्ने 9ं। परमकपाल परमात्मा इन्हें ऐसे अनेक 
सत्कर्माम प्रेरणा दे, ऐसी मेरी दवादिक अम्ब4ना है | 


श्रीस्वामीजीकी सेकट्रों माइटोंकी यात्रा अनेक शहर, ग्राम और यहाँ- 
के चडलेके प्रवायम अनेक यदनोत्तरोंके परिणाममें राजिन्दिव सतत मनन- 
प्रवचनके परचात्‌ आवश्यकतानुसार प्रकाशित इस पुस्तकर्म मानसिक 
विकासके लिये विविध सामग्रियों आपको प्राप्त होंगी । इस प्रकारके नूतन 
सजनमें विभेषरुपसें मोम्शसा, ठागा, जंजीमार तथा दारेस्सव्मम्मं किये गये 
प्रवचनोंका समावेश किया गया है। उनमे शान, भक्ति और कर्मके मिन्न-मिन्न 
स्वरूपके आलेखमे पूज्यपाद स्वामीचीने सफछ अयक्ष किया है। जिनको 
जितनी रुचि और झक्ति हो उसके अनुसार इस पीष्टिक सामग्रीमेसे ग्रहण 
करें | इसमे कितने तो सुगम उपदेश हैँ और कितनेद्दी हुर्गम भी हैं। 
शक्तिके विकाससे अधिक कटिन विचार ग्राह्म और पाच्य बनेंगे | 


( ९) 


इन प्रवचनोंकोी सुगमतासे समझनेके लिये “वेदान्तका अभ्यास” 
और “भक्तिशासत्र” इत्यादि पू० श्री स्वामीजीके ग्रन्थोंको पद जानेके 
लिये भेरा आग्रह है । इस पुस्तकमें प्रदर्शित विचार किसी भी मत-मतान्तर 
अथवा सम्प्रदायके साथ सम्बद्ध न द्ोकर स्वतन्त्ररूपसे प्रदर्शित हुए हैं; 
क्योंकि उनके मूलमें सत्यकी शोध दी प्रयोजन निहित है। 


इस प्रकारके भाषण नूतन दिशाकी सूचना देनेके कारण पूर्व अफ्रिका- 
के मानवसमाजपर सुन्दर प्रभाव उत्पन्न करेंगे, यह मेरी धारणा है। मुझे 
विश्वास है कि इस प्रकारकी प्रश्न॑त्तेको स्थिर बनाकर पृज्य स्वामीजी 
ईस्ट अफ्रिकाफें भारतीय तथा अन्य समाजोंके ऊपर महान्‌ उपकारकी 
परम्परा चाद्‌ रखेंगे और आयसंस्कृतिका इस देशके साथ सम्बन्ध अधि- 
काधिक दृढ़ बनावेरें । ऐसे सेवायशम सब्रका सहयोग ओर घमेच्छा 
अवध्य प्रेरणात्मक सिद्ध होगी । 


मोम्ब्रासा 


( ईस्ट अफ्रिका ) मावजीभाई डी० ज्ोपी, ची० ए० 
ता० २७ ९-१९५१ ई० 
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3. 
परमहँस पर्जिनकाचार्य ब्रह्मनिष्ठ पण्डितराज श्रीश््वामी 
भगवदाचार्यजी महाराजक्ते 


पूर्व अफ्रिकाके प्रवचन 
धर्म 


शताब्ियोकी परतन्त्रताके पश्चात्‌ आज भारत खतन्त्र है। आज 
मैं खवतन्त्र भारतीयके रूपमें आपके समक्ष उपस्थित हूँ। मेरी सरकारने 
मुझे कहा है, मुझसे लिखा लिया है कि मैं ईस्ट अस्लिकाम भाषण 
देने या धर्म-प्रचार करनेके लिये नहीं जा रहा हैँ प्रत्युत यहाँके कुछ 
भाई-बहनोंसे मिलनेके लिये एवं देश देखनेके लिये जा रहा हूँ। 
आप सब भारतीय भाई-बहनोंने एरोड्रोमपर मेरा स्वागत किया हे । 
मैं इसके लिये आप सबके प्रेम और सौहार्दका ऋणी हूँ। आप 
सहल्ों मील दूर भारत से यहाँ आकर बसे हैं । आपको यदि आपके 
देशका कोई भी भाई या बहन, सन्त-महात्मा यहाँ आकर मिले तो 
आपके हृदयमें एक अपूर्व भाव जागरित होगा, यह स्वामाविक दै | 
मै भारतीय संन्वासी हैं। आप मुझसे कुछ सुनना चाहँ; यह अय्न्त 
ल्वामाबिक है। आपको गात ही है कि मुझे इस प्लेव्फा्म पर छानेमें 
आपको कितना श्रम और कष्ट करना पड़ा है। कछ से ही आप श्रम 
कर रहे हैं। मुझे मापण देनेकी अनुमति आप बहुत कठिनतासे आरा 
कर सके हैं। श्रीकाका काछेलकर इस देझमें आये हुए हैं परन्तु यहाँ 
नहीं हं-वाहर गये हुए हैं । यदि वह यहाँ होते तो संभव है कि 
थोड़े ही श्रमसे आप मुझे यहाँ इस प्लेटफार्म पर छे आते। काका 
साददेव सावरमती आश्रमसे मेरे परिचित हैँ । जब मैं वहाँ हिन्दी, उर्दू, 
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फारसी और संस्कृतका अध्यापक था तत्र वहाँ ही वह पाठ्शालाके 
आचार्य थे। अस्त, मे कमी भी अपनी सरकारके सामनेकी हुई प्रतिशा- 
का भंग करना नहीं चाहता था। परन्तु यहाँके भारतीय प्रतिनिषिके 
आफिसने हीं किसी भी साधु-संन्यासीको यहाँ भाषण देनेका निषेध 
कराया था और उसी आफिसने स्वयं मुझे भाषण देनेकी अनुमति दी है 
अतः मैं समझता हूँ कि मे वचनभद्ज नहीं कर रहा हूँ। मेरी सरकारको 
मै अवद्देलना भी नहीं कर रहा हूँ। 


आप मुझसे धर्मके सम्बन्धमें कुछ सुनना चाहते हूँ। में सहष 
आपको सुनानेके लिये ही यहाँ उपस्थित हूँ । धारणाद्धमेइत्याहुः यह 
हमारे शात्रका कथन है। जिस वस्तुको, जिस कायको, जिस आचार 
और व्यवह्दारको हम धारण करें वही धर्म है। इसीको बहुत स्पष्ट 
फरनेके लिये मनुने कहा कि--- 


“धृतिः क्षमा दमोस्तेयं शोचसिन्द्रियनिम्रहः । 
धीर्विया सत्यसक्रोधो दशक घर्मेलक्षणम्‌ ॥”? 


अर्थात्‌ आपत्कालमे, संकटके समय पैये धारण करना, अपने निर्वल 
और सबल किसी भी अपराधीको क्षमा कर देना, इन्द्रियोको सदा 
अपने वशमे रखना, कभी मी किसीकी मागमे पडी हुई वस्त॒ुको 
न लेना, बाह्य और आन्तरिक, कायिक और मानसिक पविन्नताका 
रक्षण करना, मन आदि आन्तर इन्द्रियॉपर भी प्रभु रखना, लौकिक 
और अलौकिक विषयोगे बुद्धिका प्रवाह बढ़ाते रहना, स्व सच्छाल्रोंका 
अध्ययन करना, भूलसे भी कभी असत्य भाषण न करना, किसी भी 
अवस्थामे किसीपर भी क्रोष न करना, ये दुश-धर्मके छक्षण हैं । 
इनसे ही धर्म पहचाना जाता है। अर्थात्‌ ये दश छक्षण जिनमें हों 
उन ख्त्री-पुरुषोंको ध्मो-धर्मात्मा कह जाता है । 


मनुने ही धर्मका एक दूसरा भी लक्षण किया है। वह यह है--- 
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पश्चतिः स्वृतिः सदाचारः स्वस्थ च ग्रियमात्मनः । 
एतच्चत॒त्रियय य्राहु; साक्षाद्धमंस्य लछक्षणम ॥? 

थर्थाव्‌ श्रति > वेद, स्वृति - घर्मझात्र, सदाचार, और अपने आत्मा- 
का जिससे प्रिय होता हो, श्रेष होता हो, ये चार साक्षात्‌ धर्मके 

लक्षण हैं--पस्चवायक हैं । वेट, धर्मझात्न और सत्ताम्‌ आचार 
पूर्वजों अथवा वर्तमान सत्युर्पोके जो आचार हैं वह धर्मके साक्षात्‌ 
परिचायक हैं। तात्पर्य यह है कि वेदोखिलो घसमूल्मके अनुसार 
वेद ही आर्वजातिक्के धर्मके मूल हैं। तठनुसारी ही शात्र भमविषय् 
प्रमाग हैं। सतल्पुदपोंके जो आचार-च्यवहार हैं वे मी धर्मके परिचायक 
हैं । पूर्वजोने जो आर जैसा आचरण किया है वह और वेसा ही आचरण 
घर्म है । तीन छक्षगंकि पश्चात्‌ चतुर्थ छक्षण बहुत ही विचित्र है| स्वस्थ 
च प्रियमात्सन:। ठेश, काल, स्थितिके अनुसार धर्मक्नी रचना होती 
रहती है और होती-रहनी चाहिये | तात्पर्य यह है कि जीवनको 
पवित्रता और छोकन्ल्याणकी इप्टिसे चलाने या निमानेका ही नाम 
धर्म है। इन्हीं सत्र मा्रोंको सम्दु॒ रखकर दार्शनिक पद्धतिसे कहां 
गया-यतो भ्युद्यनि-श्रेयमसिंद्धि- स घस्सें: दिससे सासारिक और 
पारदौकिक कव्यागकी सिद्धि हो वह धर्म है। अथातो धर्सज्ििज्ञासा 
इस मीमासादर्शनक्के प्राथमिक सुत्रम मी आया हुआ धर्मशब्द 
ल्यमय इसी ग्रकारका अर्थ कहता दे | यह बात उसके दूसरे ही सनसे 
स्पष्ट होती है। जसा कि--चोदनालुक्षणोर्थों धर्म: । चोदना-छक्षण- 
झब्ठके विद्वानोंने दो अर्थ किये हैं | प्रथम अर्थ है चोदनेव 
लक्षण प्रमाणं यस्य॒ और द्वितीव अर्थ है चोदना लक्षणमेव यरय। 
प्रथम वित्तवुका अथ है कि चोदनाही जिसमें म्रमाज है, वह धर्म है। 
द्वितीय विपहका अर्थ है कि छक्षण ही जिसका चोदना है। इन दोनों 
अथाका तालव यह ई कि प्रथम छक्षणार्थसे तो यह सिद्ध होता है कि 
चोदनाके अतिरिक्त प्रत्मक्षादिको घर्ममें प्रामाण्य नहीं है | द्वितीय 
लक्षणते यह सिद्ध होता है कि चोदनाके विषयमें कमी अप्रामाण्यशड्ा 
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करनी ही नहीं चाहिये | चोदना शब्दका आर्थ गबर स्वामीने लिखा है---- 
क्रियायाः प्रव्तंके चचनम्‌ | जिस वचनसे क़ियाम प्रद्नत्ति होती है 
उस ग्रवत्तेक वचनको चोदना कहते ह। इलोकवात्तिकम ऐसा ही कहद्दा 
गया है-- 
किसाचपेक्षितेः पूर्ण” समर्थ प्त्ययो विधी । 
तेत् प्रवर्तकं वाक्य शास्रेस्मिश्चोदनोच्यते || 

क्या करना ( साथ्य ), किससे करना ( साधन ) और किस प्रकारसे 
करना (इति कतंव्यता) इन तीन अंशेंसे पूण, सम्बंद्धा4्य क्र लिडाटिप्रत्यय 
पुरुपप्रदृतिम समथ होते हैं। अतः प्रवर्तक वाक्य ही मीमासाशास्रम 
चोदना कहा जाता दे। ये सत्र मिन्न-मिन्न गास्त्रों छ वचन ओर सिद्धान्त 
हूँ । सक्षेपम तात्पय इतना ही दे कि जिस कार्यसे अपना और अन्‍न्योंका 
भी कल्याण हो, अथवा जिस कार्यसे अपना कल्याण हो और अन्योक्रो 
सन्‍्ताप न हो, दु'ख न हो, पीडा न हो, उसे धर्म कहते हैँ | इस 
धर्मका पालन करना ही मानवथर्म है। यही मानवजीवनका उद्देश्य है | 

भादइयो और बहनो, अन्य विधि करनेमें समय बहुत व्यतीत हुआ, 
घर्मोपदेशके लिये समय थोड़ा रहा। में यहाँ द्वी समाप्त करूँगा। 
समास्त करता हुआ में पुनः स्पष्ट कहना चाहता हूँ कि अपने स्वार्थकी 
सिद्धिसे अन्‍्योंकों दुःख नहीं पहुँचाया जा सकता। तब वह अथर्म दो 
जायगा | मानवमात्रके साथ सद्यथ्वद्दारपृवंक अपने कब्याणके मार्गमें 
जाना ही धर्म ह। इतना ही लक्षण यदि आपके मनमे स्थान बना छेगा 
तो अवध्य ही आपके लिये मार्गदर्भक आप स्वयं बनेगे | 

( नेरोबीसें प्रथम भाषण ) 


कनननभमनननी पै चीननभननननना 


करमत्यागका रहस्य 








अऋलछ नने कहा था लि दिस पवार अधुमक्म अथवा अचन्चमछाों 

ब्यिा जाता $& ->54 प्रकार शम न हक स्त्ञ्मञय भी न्यग 

ध्यग ब्वा लाता दे उस प्रचार शम छझय अवथातू दत्कमछा भा च्थव 

के, कि को घमऊरम आर अग्यमकम हे ट्ोनों कक 9. 

हाना चाहिंण | क्छ द्धि घझुमऋम ओर अश्ुमऋम दाना ऋम अन्व्रेनक् 

का ड मर £ प्रचार अच्यमञमसे 

कारय हैं। हन्बन अथत्‌ बन्‍म कर मरग | ब्सि प्रदार अधश्मचुमप्ने 

होता £ उसी यक्गर झबरू-से मी कम्म होता है। ऊर्ममात्र वन्‍्मक्या 
ब्न्‍्म दाता हे ठती पत्र शुमकम्से भी दन्म इांता है। कमनादे उन्नत 

.। 4 ० अयमचूम श डीदको ४ पतनछी किक. अल 

ब्रा है| अंतर इतनाही है छि अ्यमरझम दीवको पतनकी ओर 


दा चाहिये छि मनुष्य झत्युछे उपरान्त अद्यमकूमे परिगामसे पद्च- 
पक्षी, छुचा; विलोकी वानिवान लाता है) यह क्रमी नहीं हो उक्तता । 
छत, तप, वया, छान; छान, आउहिसि सम्पन्न दीव एक या दस पापोदे 
परियामसे छुदा नहीं जन सछता | ठठके को अश्यमकम होंगे 

मानव बोनिमें भी अश्चनफ्छ दे सकते हैं। अँधा होना, बहरा होना, 
हरित होता, सूख होना, चोर होना, लुआरी होना, झठा होना आदठि 
अयुव अआ्मोंक ही फ़ हैं। एक मनुप्य अधिक्से अधिक कौन-सा 


नि | 


उ्अ्वा ् उसकी ऋचयना बडे एक क्र मनणष्य दस 
अंद्यन अम छर उकवा हईं उसका कत्पना दम कर | एक हर मनुष्य दस 


व्िनिक एक बाठककऊोा उतकी माँछी गाद्में से छीनमर उसकी हत्या 


०. 





ख 
है, इसके दाद-अंतर्मे-गछा क्ञाद डाल्या है। में उमझता हैं कवि इससे 
अधिक ऋश्तारी आशा मनुष्यक्षी ओरतसे नहीं की व] इंच 


बह दा आपतिवोंका पद्दाड उसके ऊपर 
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आपत्ति अथवा कष्टकी हम कल्पना नहीं कर सकते । तब ऐसा क्‍यों न 
मान लिया जाय कि उसके पूर्वजन्मकी पश्चके समान ऋुुरताके दी यह 
सब्र फल हैं | अत एवं इस विषयमें आप निडर हो जाये, मेरी यह इच्छा 
है। मनुष्य मरकर पश्चपक्षी नहीं बनता, किन्तु निश्चय ही मनुष्य द्दी 
बनता है | 


अब हम मुख्य गिषय पर आदें | सत्कर्मके त्यागकी बातपर विचार 
करें। सत्कर्ममे ख्वग भी मिल सकता दै और “क्षीणे पुण्ये सत्येलो् 
विशन्ति” इस सिद्धान्तके अनुसार रब्गप्राप्त जीव पुण्यका क्षय होने 
पर इसी प्ृथ्वीपर जन्म लेता है, और यहीसे उसका मोक्ष होता है| 
इससे यह समझा जा सकेगा कि सत्कर्म भी असत्कर्मकी भाँति मोश्षका 
साधन नहीं है । वह तो केवल ख्गे आदिका ही साधन है। अश्भकर्म 
जिंस प्रकार बन्धनरूप हैं उसी प्रकार थ्भकर्म भी वन्धनके ही कारण हैं। 
क्योंकि उनसे जन्म तो होता ही है । जन्ममरणका चिट्ठा फय्ता नहीं । बेड़ी 
छोदे की हो या सोनेकी हो, वन्धनकारक तो है ही । इसी प्रकार अस- 
त्कर्मका बन्‍्धन हो अथवा सत्कर्मका बन्धन हो, वन्धन तो दोनों ही है। 
अत एव सत्कर्मका भी त्याग करना वेदान्तमतमें आवश्यक है। 


आपलछोगों को यह नयी वस्तु सुनकर आइचर्य होगा कि असत्कर्मे- 
पापकर्मका त्याग तो हो सकता है और होना चाहिये, पर सत्कर्मके 
त्यागका औचित्य किस प्रकार माना या मनाया जा सकता है। अब हम 
इसीका विचार करें | पहले यह जान लेना चाहिये कि शुभकर्म और 
अश्यमकर्म का कोई विशिष्ट लक्षण नहीं है। अमुक कम्मको दी शुभ 
और अमुक कर्मको ह्वी अश्यम कदह्दा जाय, माना जाय ऐसा कोई प्रशनल 
नियम नहीं हो सकता । जो क्रिया कछ शुभ मानी जाती थी वद्दी आज अश्ञम 
मानी जाती है। आज जो श्वभ मानी जाती है वह कछ अश्युमरूप हो 
सकती है। समाज जिस कार्येको शुभ माने वह फार्ये उस समाजके 
सियमको माननेवालेके लिये शुभ ढे-धर्म हे। और वह 
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समाज जिसे अश्युभ मानले बह कार्य उस समाजऊे अत॒वायीऊरे 
ढिये अदग्युभ है-अधमे है । प्वे युग्में गोमेय या अग्यमेप्र सत्जम्मे 
गिना जाता था । आज वह अन-ऊर्ममें हो गिना जाता ४ । शिमाइ्यके 
गढबाल जिलेम बआह्मगी विधवातों पुनिताह्ठ (पुनर्दंग्न ) ऊसने मे 
कोई बाधा नहीं है, निन्दा नटी दे, अनाबार नहीं हे। वहाँ सामान्ः 
नियम दे द्वि कोई ब्रातगी विधवा दो जाव तो बह मी धआअत्य बगोंसो 
विधवाओं की माति पुनलंग्न कर सकती दै। ने करे तो बंद उसे 
इच्छाफी गत है। करे तो बंद अनाचार क्षयरा दुगचार नहीं 
गिना जाता । वह उस ग्रदेश्यजा एक निबम है इसे अनुनस्ग में वर्ड 
ठोप नहीं माना जाता । किन्तु उन्तरप्रान्त, रिद्ार, बंगाल, गुदगत आई; 
प्रदेशों मे विववात्राक्मगी रूग्न करे तो वह अप्रोग्य और असत्तर्म गिना 
जाता है; क्योंकि वहाँफ़े समाजओंने ऐसा यो नियम नहों बनाता है 
कि जिम्तका आश्रय लेकर कोई द्राह्गी, कोई श्षणिया, या पोई वैश्या 
पुनविवाह कर सके । इसलिये सम्रामझ नियम ही धर्म है, उसत्रा 
उल्लद्वन असत्क्म कद्दा जाता है। अब इम सत्जमंक्रे त्वागका विचार 
करे, आप लोगोंको तो सत्कर्मक त्यागी वात आब्चर्यमें हो दारेगी। 
मनुमहाराजने भी मनुस्मृतिम कहा दै--- 


वेदाभ्यासः तपो दान॑ इन्द्रियाणां च संयम: । 
अहिंसा गुरुसेवा च निःश्रेयसकर परम ॥ 


वेढका अभ्यास, उसका पठन-पराठन और वेदकी भाज्ञाके अनुकूल 
आचरण | 


ऋतंतपः, सत्यंतपः आदि वचनोंके प्रमागमे ऋन और सत्य तय 
कहते है) कान अथात्‌ परम सत्व। परम सत्य अर्थात्‌ परमात्मा | उसकी 
प्रात्तिके लिये उपाय भी ऋन कहे जाते हैं। सामान्य व्यवद्ारम प्रामा- 


गिक्रता सत्य कह्दी जाती है। उपवासादि भी तपमे ही गिने जाते हैं 
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सत्पात्रोंकी दान, इन्द्रियॉका दमन, अहिसा, गुदसेवा यह सभी कब्याणके 
साधन हैं। किसी जीवका बंधन करना द्वी अहिंसा नहीं परन्तु मान- 
सिक और वाचिक हिंसाका भी निरोध अहिंसा ही है | यदि ऐसी वाणी 
बोली जाय कि जिससे किसीका अपमान हो, « हृठयको आधात छगे, 
दुःख दो, रोने छगे, तो वाचिक हिंसा है | अहिंसा पालन करने वालेको 
ऐसी वाणीका त्याग करना चाहिये। एक मनुष्य मनसे विचार करता 
है कि अमुककी हिंसा करना है, अमुकका घर जला डालना है, अमुकको 
विष देना है, अपने इन विचारोंके अनुसार वह बर्ताव कर सकता है 
या नहीं यह अछग वस्तु दै। किन्तु उस बुरे विचारसे होनेवाला पाप 
तो उसे छगेगा ही। ऐसे हीन विचार करनेसे जो मनमे मलिनता 
उत्तन्न होती है. वही पाप है। प्रायः सभी क्रियाओंके दो फल होते है; 
एक फ़छ कर्त्ताके भागमें जाता है, दूसरा जिसके लिये क्रिया की जाती 
है, उसके भागमें जाता है। यदि 'क?, 'ख! को मारने का , विचार 
करे तो कर्त्ता होनेके कारण 'कः का मन मलिन होगा ही, मानसिक 
ढोष होगा ही, क्योंकि जबतक “कः की बृत्ति कठिन, कठोर, निर्देय, 
घातक न वन जाय तबतक वह हिंसा जैसा क्रूर कर्म नहीं कर सकता । 
प्रथम उसे मनसे उस कर्मकी विधि--पद्धतिका विचार करना पडता 
है। ये विचार ही उसे क्र, कठोर, अथवा निर्दय बना देते हूँ | वह 
क?, 'ख? को मार डाले या नहीं, यद्द तो दूसरी बात दे। पर मारनेके 

पूवें उसका मन अत्यन्त मलिन बना, उसकी वृत्तियाँ ऋ्र बनीं, यह उसके 
लिये बढ़ा पाप और भारी हिंसा है। इसलिए मानसिक हिंसाका त्याग 
भी अहिंसा कही जाती है। गुरुसेवाका अर्थ गुरुके चरणोंम धन 
चढ़ाना नहीं है। यह भी गुर्सेवा तो कद्दी जाती है किन्तु गुदकी पवित्र 
आशाका पालन कर आचार-विचारोंको पवि्र बनाना ही यथार्थ और 
सच्ची गुरुसेवा है। सच्चा गुर धनकी आशा आपसे नहीं करेगा | उसकी 
इृष्टिमें तो उसकी आज्ञाका प्रामाणिक रूपसे आप पालन करें, उसके 
सदुपदेशोंका सदा अनुसरण करें यद्दी सच्ची सेवा दै। इस प्रकारसे मनु 

२्‌ 
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सत्करमको मोक्षका साधन बताते हैं। गीतामे भी भगवान्‌ कृष्णने 
कहा है-- 
यज्ञो दान॑ तपः करे न त्याज्यं फायेमेव ततू। 
यन्ञो दान तपरचेव पावनानि मनीपिणाम्‌ ॥ 
यशका, ढानका, तपका, त्याग नही, किन्तु नित्य अनुष्ठान करना 
चाहिये। क्योंकि ये तीनों विद्वानोंको भी पवित्र करनेवाले आचरण हैं । 
वेद भी कहते हैं--- 
कुवेश्नेवेद कमोणि जिजीविपेत्‌ शर्तं समाः । 
कर्म करते-करते दी सौवर्ष तक जीनेकी इच्छा मनुप्यकों करना 
चाहिये। तब सत्‌-कमेके त्यागका अवसर किस प्रकार ग्राप्त हो ? यदद 
प्रइव आप छोगोंको मारी उलझनमें डालेगा। सुनिये, मनुने मनुस्मृतिके 
अंतिम अध्यायमें कहा है कि कर्म दो प्रकार के द्वोते हैं, एक प्रदत्त कर्म, 
दूसरा निदत कर्े-- 
इंह चामुन्न चा काम्य॑ प्रवत्त कम कीत्येते | 
निष्कार्स ज्ञानपूर्व तु निवत्तमुपदिश्यते ॥ 
इस लोककी किसी भी वस्तुकी इच्छा रखकर अथवा परछोक की--- 
स्वर्गादि की इच्छा रखकर जो कर्म किये जाते है वे प्रददत कम कहे जाते 
हैं। और जान उत्पन्न होनेके वाट विवेकपूर्वक किसी फलकी इच्छाके 
बिना ही जो कर्म किये जाते हे वे निवृत्त कर्म कहलाते हैँ । वेढान्त 
जिस कम था सत्कर्मके त्यागका उपदेश करता है वह तो इसी प्रकारके 
प्रदत्तप सत्कर्मों का ही। निदृत्त रूप सत्कर्मोंके त्यागका उपदेश 
नहीं करता। क्योंकि वह अशक्य है। जब तक जीव एक देहका 
आश्रय लेकर रहता है तबतक “न जातु तिप्नत्यकर्मकत्‌? वह कर्म 
किये ब्रिना कभी रह नहीं सकता। अतः जो वस्तु अशक्य हो उसका 
उपदेश वेदान्त कमी कर ही नहीं सकता। केबल प्रदत्त कर्मका ही 
त्याग करलेको कहता है। यश, दान, तप ये समी अबृत्तकर्म तभी 
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बनते हैं, जव अपनी अमुक इच्छाकी तृप्तिके लिये किये जाते हैं | वे ही 
कर्म तब निवृत्तकर्म बन जाते हैं. जब वे भगवत्संतोषार्थ अथवा परोप- 
काराथ किये जाते हैं । किंच, उस समय यज्ञका अर्थ भी बदल जाता है | 
बिना स्वाह्या स्वाह्य किये 3काराटिका जप करना और शान्ति प्राप्त करना 
यही उस समय यृन्र हो जाता है। अतएव ऐसे कमोके त्यागका उपदेश 
वेदान्त नहीं करता । 
यहाँ इतनाही ध्यानमें रखना है कि आपके लिये कोई भी सत्कर्म 
स्याज्य नहीं है, आपकी परिस्थिति अभी ऐसी नहीं है कि आप कर्म या 
कमफलका धुद्ध रीतिसे त्याग कर सकें। जब ऐसी स्थितिमें आप 
आजायेंगे तब त्यागके लिए उपदेश करनेकी आवद्यकता नहीं रहेगी। 
केचुलके त्याग करनेका सर्पको कोई उपदेश नहीं करता । उस समय 
तो आपको कोई कर्म या कर्मफछ का त्यागन करने के लिये कहेगा 
तो भी आप इसका त्याग किये बिना नहीं रह सकेंगे । आज इतना ही । 


१ ६--६-१७० को भोग्बासा सें किया गया प्रवचन । 


भक्ति 


अनन्तकाल्से संसार दुखोंकी ज्वालामें छुलग रहा है| बह द्वाह्मकार, 
वह दुःख, वह पीडा और वह मानसिक बेदना आज भी वैसीकी वैसी 
बनी हुई है। अनन्तकालसे जो आर्चनाद, जो वेदना चली आरही है 
बह आज अधिक प्रमाणमें स्थिर है। उस बेदनामें से छुटकारा पानेके 
लिये शास्रोंने--शाख्रकारोंने दो मार्ग बताये हैं, एक ज्ञानमाग, दूसरा 
भक्तिमार्ग । एक तीसरा करमममार्ग मी है, पर उसके सम्बन्धमें में आज कुछ 
नहीं कहूँगा | शानमार्गके सम्बन्धमें संक्षेपमें मैंने गो दिनों तक बहुत कहा 
है । वेदान्तका मागे जीवनकी अन्तिम वस्तु होना चाहिए।। उसे आज 
ही कोई अनुसरण करना चाहे तो सफलता नहीं ही मिलेगी। 'अहं 
ब्रह्मास्सि? यह श्रति और 'सर्व खलु इदं त्रद्म” यह भ्रति आज आप छोग 
अपने आचरणमें ले आवें ऐसा असम्भव है। जो मनुष्य सारे दिन अपने 
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माइयोंको धोखा देनेके प्रपश्ममें पठा हो, अवतत्व व्यवहारमें दी ह्च्ग् हो, 
सुख, डु ख, छाम, क्रोव आठिकी ममतासे मरा हो, वह अपनेछो हह्म 
छिस प्रकार समझे था समझा सके १ हम तो निविकार, निष्कल, निश्रष्ठ, 
कृट्स्थ वस्तु है। जीव छिस ग्रकार ऊपर कही हुईं स्थितिमें रहकर 
द्रह्ममावकी पा सकता है ! इसी प्रकार, यह सम्पूर्ण लगत्‌ ब्रक्त है ऐसा 
ऋहनेसे अभेदवाद आ जाता हैं। अभेद अर्थात्‌ अपने स्वरूपके सिग 
दूसरी किसी सांसारिक वत्तुका भान न होना । अमेदवादीको घद या पद 
गित्ित ही नहीं होता । माता, पिता, छी, पुत्र, भाई, उगे कुछ नहीं 
प्रतीत होते । अमेद अर्थात्‌ झेवछ स्वरूप ज्ञान। शहस्थाश्रम्में रहकर 
कोई भी इस स्थितिको भोग नहीं सक्तता । उसको तो जगतके समी 
व्यवहार निमाने पड़ते हैं । उसके सिरपर अनेक उत्तर्ववित् द्वोते हैं । 
माता-पिताकी सेवा करना भी ऊर्त॑व्य होता है। बाल्छोंकी शिक्षा और 
रछा मी करनी पढ़ती है। सृष्टि-वृद्धि भी करनी पड़ती है। तब वह 
अमेद्र किस प्रकार देख सकता है ! इससे यह अमेदवाद संसारके सच्चे 
त्यागीके लिए ही है, दूसरेके लिए नहीं । 

यह अमेदवा5 ही त्रह्ममार्ग कहलाता है | अक्षमां अर्थात्‌ मोक्षमार्ग। 
इस मार्यमें आनेके लिये शाह्ोने थोड़ी व्यवस्था की है । विवेक, वैराग्य, 
पट सम्पत्ति और मुझुक्षा ये चार साधन हैं। जिनकी परिपूर्णताके पश्चात्‌ 
दी छ्ानमार्गक्की ओर दृश्टिपात किया जा सकता है। साधनचतुष्टय जबतक 
प्रात्त न किवा नया हो तबतक वेदान्तके अव्पट मार्गमे पैर रखनेका 
काम मवद्गर कहलछावेगा । विवेक अर्थात्‌ आंत्माके सिवाय दूसरी कोई 
वत्ठ नहीं है। समी पदार्थ अनित्व हैं। अनित्व पदार्थोौल्ो कठिन 
परिश्रम करके प्राप्त किया जाय तो भी वे आपके पास सदा नहीं रहेंगे | 
इसलिये उनका त्वाग करके नित्यवत्तु आत्माकी प्रास्तिके लिये ही 
सोद्योग होना चाहिये । ऐसे विचार और निश्चयको विवेक कहते हैं| 
इसीके परिणामसे मनुष्यमें वैराग्यका उठय हो सकता है। वैराग्य आर्थात्‌ 
इस जंगत्‌की अथवा स्वर्गात्कि किसी भी चुखकी इच्छा न होना । इसी 


५। 
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वैराग्यके निमित्त ही मनुष्य, शम, दम, उपरति, तितिक्षा, श्रद्या, समाधान 
इन छः सम्पत्तियोकी प्राप्तिके लिये प्रेरित होता है। इन सम्पत्तियोंके 
बिना जीव दरिद्र ही बना रहता है। ब्रह्ममागंका वह अधिकारी नहीं दी 
हो सकता है। मुमुक्षा अर्थात्‌ मोक्षकी इच्छा। आज किसीको भी 
मोक्षकी इच्छा नहीं है | उसकी भूख नहीं जगी है | समीको लबक्ष्मीकी 
ही इच्छा है | पुत्र कलन्नकी ही भूख है। सासारिक मान, प्रतिष्ठा प्राप्त 
करनेकी ही इच्छा है। इन चार साधनोंके अमावमे कोई किस प्रकार 
इस मार्गमें निर्मय होकर भ्रमण कर सकता है | यह माग अति कठिन है, 
धोखेम नहीं आइयेगा । अतएव णहस्थाश्रमके कल्याणगका भी कोई मार्ग 
तो विचारना दी चाहिये। सामान्य रीतिसे ऐसा कहने और माननेमें 
आता है कि भक्तिमाग ही णहस्थाश्रमका उद्धारक है | छोग ऐसा मानते 
हूँ कि भक्ति कोई सीधी और सरल सड़क है जिसके ऊपर ओंख मीचकर 
भी चला जा सकता है और वह सड़क साकेतलोकमे, गोलोकम, शिव- 
छोकमें जाकर समाप्त होती है। यह सब मिथ्या भावनायें, असत्य 
धारणायें मनुष्यको देरान कर रही हूँ। आपके आँगनमें नित्य आनेवाले 
उपदेशक भी आपको यही वात सिंखलाते हैं। इसी प्रकारसे समझाकर, 
भ्रमम डालकर, पेसा पुजाकर चले जाते हैं। आप जितना जिस प्रकार 
समझते हैं, उससे थोडा सा भी अधिक आपके उपदेशक आपको नहीं 
बता सके हूं, थोड़ा सा भी आपको आगणे नहीं बढ़ा सके हैं । वे छोग 
आपसे अधिक जानते हैं या नहीं यह तो मैं नहीं जानता, किन्तु इतना 
में अच्छी तरह जानता हैँ कि वे आपके ज्ञानमें थोड़ी भी इद्धि नहीं कर 
सके हैं। आपके अनज्ञानको, आपके भ्रमको, आपके मोहको, वे छोग अवश्य 
बढा गये हैँ, यह दुर्भाग्यकी बात है कि जो आपको उपदेश करने भाते 
हैं वे आपके आगे अति प्रसिद्ध नवधामक्तिकी ही बातें कर, जैसे-तैसे 
निरथक दृष्टान्तोंकी आपके आगे रखकर एक घंटा पूरा करके चले जाते 
हैं, इसीका नाम उपदेश और धर्म-प्रचार रक्‍्खा गया है। अब नवधा* 
भक्ति की परीक्षा करैं--- 
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श्रवण कीतेन विष्णोः स्मरण पादसेवनम | 

अचेन बन्द दास्यं सल्य आत्मनिवेदनम्‌॥ 
बिष्णुका अचेन, विष्णुका कीर्तन, विष्णुका स्मरण, विष्णुकी चरण 
सेवा, विध्णुकी पूजा, विष्णुको प्रणाम करना, विष्णुका दास बनकर रहना, 
विष्णुका सखा बनकर रहना और उनको आवतव्मनिवेदन करना, यह नव 
प्रकारकी भक्ति है। इन नवोंका एथक्‌-पथक्‌ सामर्थ्य है। अर्थात्‌ ये 
नवों मिलकर भक्ति नहीं किन्तु अलग-अछग भक्ति देँ। श्रवगसे भी मोक्ष 
मिले, कीर्तनसे भी मोक्ष मिले, स्मरणसे भी मोक्ष मिले, चरणसेवासे भी 
मोक्ष मिले, पूजासे भी मोक्ष मिले, वन्दनसे भी मोक्ष मिले, दासमावसे और 
सखिभावसे मी मोक्ष मिले, इसी अरकार आत्मसमपंण करनेसे भी मोक्ष 
मिले । यह है भागवतकी नवधा नव प्रकारकी भक्ति | सत्य बात जो 
आप सुनने को तैयार हों तो, आपको सुनाऊँ “चेते तो चेताईं तवे रे, पामर 
प्राणी” के सइश बात्त है। इन नवमेंसे अन्तिम भक्ति आत्मनिवेदनकी अलग 
कर दें तो शेप आठ भक्तियाँ मक्ति ही नहीं है, इसलिये मोलका साधन भी 
नहीं । इन सब्रोंको भक्ति माननेवाले और भक्ति मनानेवाले दी भक्तिको 
बाजारकी वस्तु बना जाते हैँ। हमलोग थोड़ा विचार करें । विष्णुका श्रत्रण 

अर्थात्‌ उनकी कथाका श्रवण, उनकी एक कथाको अपने लें-- 
वृन्दा एक सती ह्ली थी। उसका पति बहुत ही बलवान था। 
देवताओंके साथ उसकी नहीं वनती थी। दोनों छड़ा करते थे | इन्दाका 
पति ही सदा, अकेला द्दोने पर भी विजयी द्ोता और तेतीस करोड़ 
देवता उससे परानित होते थे | विष्णुको छगा कि इन्दा सत्ती है, पतित्रता 
है। उसके पातित्रत्यको भड़ करो । इससे उसका पति पराजित होगा | 
विष्णुने बुन्दाके पतिका रूप धारणकर उसके सतीत्वको नष्ट कर डाला | 
यह है विष्णुकी पवित्र कथा, इस कथाकी ओ्रेष्ठता सिद्ध करनेके लिये एक 
मूर्ख पंडित लिखता है क्रि विष्णुने परोपकारके लिए बन्दाके साथ कुकर्म 
* किया । जो विष्णु स्वयं कुकर्मी बने त्रिना और दूसरेको कुकर्मी बनाये 
बिना किसीका उपकार कर ही न सकता हो ऐसे निर्वीयंका आश्रय 
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लेना केवल मूर्खता है । यदि वह सर्वशक्तिमान्‌ होता तो इस अधर्मको 
किये बिना ही अपनी शक्तिसे उसके पतिका संहार कर डालता | इस 
कथाके सुननेसे मनुष्यको किस प्रकारका यम होनेको है ! ऐसी-ऐसी 
तो अनेक निलेज कथाएँ विष्णुके साथ जुडी हुई हैं | ऐसे विष्णुका श्रवण, 
कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अचेन, वन्दन, दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन 
सभी व्यर्थ हैं । अतः यह भक्ति नहीं पर भक्तिका संहार करनेवाला महान्‌ 
अल है। इससे दूर रहना। यद-यद्‌ आचरति श्रेएः तत्‌-तदू एव 
इतरो जनः कृष्णके इस वचनको मानकर आप भी यदि इस पाप मार्गमे 
प्रयाण करेंगे तो नरकमें भी आपको कोई घुसने नहीं देगा। यदि कोई 
कहे कि ऐसी कथाएँ न सुनें और अच्छी कथाएँ छुनें तो वह क्‍यों न 
भक्ति कही जाय ! मैं कहता हूँ कि आप ऐसी कथा क्‍यों नहीं सुने १ वह 
तो छुनानेके लिये ही लिखी गई हैं, तो उसे बाँचनेवाले क्‍यों न सुनाएँ ! 
यदि न सुनानेका धंधा ठीक तरह से चला होता तो यह कथा किसीके 
कानमें गयी हीन होती और इसका समाधान करनेके लिये कोई 
ललचाया न द्दोता | मोहिनी की कथा भी ऐसी ही है। समुद्र मन्‍्थनके 
पश्चात्‌ निकले हुए अमृतघटकी कथा भी ऐसी ही है । दूसरी बहुतसी 
कथाएँ: भी ऐसी ही हैं। ऐसी समी कथाओंको सुननेसे किस प्रकारकी 
भक्ति भ्रोताको मिलती है यह तो भ्रोता ही जाने, द्रश तो इतना ही 
जानता है कि ऐसी कथा सुननेवाला कभी पवित्र नहीं हो सका है, 
हो भो नहीं सकता। जिसके आचारमे व्यमिचार, छल, कपट 
भी सदाचार गिना जाता हो उसका श्रवण, कीर्तन पाप ही होगा, 
धर्म तो नहीं ही है। यदि उसकी ही भक्ति करेंगे तो नाशके 
सिवा कुछ भी हाथ नहीं छगेगा | इस प्रकारकी भक्तिका पाठ पढ़ाने 
वाले भजनीक, कीर्तंनकार, भगत, उपदेशक स्वय श्रान्त बने हैं और 
श्रोताओंकी भी श्रान्त बनाते हैं। ऐसी ही बातें सिखाकर भगत छोग 
राजिके बारह-बारह बजे तक, कभी-कभी तो दो-दो बजे तक भगतानी 
बहनोंकों अपने पास रोककर उन्हें कुमार्गमें खींच ले जाते हैं। बदहनोंको 
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रातमे घरते बाहर रोकनेमें अनीति और अनाचार तथा ग्रहक्केश्के सिवा 
कुछ भी किसीके देखनेमें नहीं आया | संध्या के पथ्चात्‌ तो वे घर ही 
में रहें और कौटुम्बिक कार्योम लगी रहें, पतिकी सेचामें तत्पर रहे यही 
उत्तम है, वही उनका भजन है। भजनसे भगवान न मिछता है न 
प्रिडेगा | मबन तो वेश्यावे मी गाती हैं, वे भी थदिं भगत कोट्िमिं गिनी 
जाये, उन्हें भी मुक्ति मिले, तब तो जयतमें से भगवानका डिवाला ही 
निकले । अब तच्च सुर्ने और विचार करें! आप किसी ऐसे पवित्र 
मनुष्वकी झोधर्े जो आपसे अधिक पवित्र आचार-विचार वाल्य हो, वह 
भाई हो या बहन हो, पुरुष हो वा ह्ली हो; उसकी कथा सुनें, उसका 
कीर्तन करें; उसकी सेवा-पूजा करें तो आपको बहुत छाम होगा, उसीको 
आप ईखबर मानें | विष्णुको वि ईश्वर मानते हों तो उसे क्‍यों नहीं ! 
क्िसीने न ईश्वर देखा है और न विष्णुकी देखा है। अच्टको ईश्वर मारने 
इससे तो दृष्टको ईच्चर माननेमें आप अधिक न्यायी गिने जायेंगे । ऐसे 
ही पवित्र आत्माको आत्मसमर्पण करें, आपका उद्धार हो जायगा | 
प्रद्नोपनिपद्म ऋषिगण पिप्पछाद ऋषिके पाससे तत्त्वजान प्राप्त करके वोछ 
उठे कि त्वेहि नः पिता यः जस्माक॑ अविद्याया: पर पार तारयसि? 
आप ही इमारे रक्षक हैं कि जो आप हमको अविद्यासे दूर ले गये हैं | 
आप भी ऐसे ही गुदकी खोज करें। वही ईंखरके कामको पूरा करेगा | 
आपको वद्रि मनुष्य पसंठ न हो तो कोई ऐसे देवकी ही कब्पना करे 
और उसकी कथाओंकी भी ऐसी ही कह्पना करें, जो पवित्रताके अतिरिक्त 
आपके मनमें और मस्तिष्कमें दूसरी कोई वस्तु न भर सके | जो ऐसा 
ऋद्ेगा कि हमको ऐसी कथाओंसे भी पवित्रता प्राप्त होती है तो उसको 
सारा संसार व्म्मी और दुराचारी ही मानेगा ।जो आप साकेतवासी 
श्रीरामकों उपासना कर सर्के तो आपके लिये यद्द कल्याणकी वात होगी । 
किन्तु उठके अनुक्रूछ कथाएँ आप स्वय॑ रवें। देखें, वह परवह्म कहा 
जाता है । वह अबन्मा; अबर, अमर कहा जाता दै। वह अुद, बुद्ध, 
नित्यमुक्त कहा जाता है। अखिबद्देय-प्रत्यनीक ( त्याज्यमात्रका विरोधी ) 
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कहा जाता है। उसके युग और स्वभावका अनुसरण करके आप कथा 
रचें, सुने, छुनावें तो अवश्य ही कल्याणका उदय हो। भक्तिकी फिचित्‌ 
झाँकी मिले । किसीका भी श्रवण, कीर्तन भक्ति नहीं है। भक्तिका 
साधन है। यदि समझकर श्रवण करेंगे, समझकर चिंतन करेंगे और 
अन्तमे अपने जीवनमे, उसमे रहे हुए सह्दुणोंको उतारेंगे तो अवश्य 
आप पवित्र बनेगे। वैसा ही बन जाइयेगा। “जानत तुमहि तुमर्हिं 
होह जाई”, “त्रह्मविदू त्रह्म एबं भवति” ब्रह्म को जानने वाला 
स्वय॑ ब्रह्म बनता है | किस प्रकार वह ब्रह्म बनता है यह किसी दिन 
फिर समझाऊँगा, इन कही जाने वाढी नवधाभक्तियोमें से एक 
आत्मनिवेदन भी है। आत्मनिवेदन अर्थात्‌ मन और बुद्धिको सदाके 
लिये इश्वरको अर्पप करना। भगवानकी आशा जिस प्रकारकी हो 
उससे कभी भी विरुद्ध आचरण न करना इसे आत्मनिवेदन कहते हैं। 
भगवानकी आज्ञा वेदोंमें है, भगवान अर्थात्‌ ईइबर। ईश्वरकी वाणी 
केवल बेद है। वेद ही हिन्दूजञातिके घम्मग्रन्थ हैं। वेदोंकी आज्ञा ही 
ईश्वरीय आज्ञा है । दूसरे शास्त्रोको गौण मानना चाहिये | सभीको 
वेदकी श्रेणिसम नहीं रक्‍्खा जासकता । किन्तु आज तो किसी को वेद 
आता नहीं, समझ भी नहीं पडता, इसलिये पुराणोंकी कथाओंको 
ले बैठनेके लिये सभी लाचार हैं, उसीके अनुकूल जीनेके लिये, 
बिलनेके लिये आज प्रयत्ञ हो रहे हैँ। और इसीसे आपको भक्ति 
समझ नहीं पड़ती । आपको समझ लेना चाहिये कि श्रवण, कीर्तन आदि 
भक्ति नहीं है, वह यदि विचारपूर्वक साधन किये जायें तो भक्तिके 
साधन हो सकते हैं | किन्तु उस श्रवण या कीत्तेममे ऐसी एक भी बात 
न होना चाहिये कि जो आपको उलटे मार्ग पर ले जाय | सच्ची मक्ति तो 
यह है कि आप अपनी वाणीको सत्यमय बनायें, अपने मनको सच्चाईसे 
भरें, और अपने देनिक आचार-विचारको सत्यके अनुकूल बनाये । 
जो आप इतना करेंगे तो आपके कल्याणको रोकतेमे कोई देव-दानव 
समर्थ नहीं है। पर यदि आप इतना नद्दीं कर सकेंगे तो आप अपने 


को 


(२ 


ब्वथि अनन्त गान्ति अर्थात्‌ मोश्षकी आझा रखें ही नहीं। कोई 
देव, महादेव आपको मुक्ति देने-द्रिछानेमें समर्थ महीं हो सकते । 


कि, 


गक्ति छाचबंसकी बात नहीं दे, वह तो सत्व और खठाचारमें प्रकट 


होनेवाढा परमार्थ तत्व है । 





१७-६-:५० को मुम्बरासामें दिया गया प्रवचन । 
भक्ति (२) 
कठ नवधमक्तिजझा बगन हुआ था। आठ भक्ति तकछा विश्वद 
वगन आपने सुना है । अन्तिम मक्ति दो कि वलततः भक्ति ही है उसके 
सम्बन्धभ हम सब थोंट्ा अधिक विचार ऋऊऋर | जिसे हम सब्र मगवान बन, 
माना करते है बह सम हो वा कृष्ण हो था अंकर हो या छोई ठेवी हो 
था का मजुप्य हो, लिसके लिये अपने हृटयमें सम्पूज श्रद्धा हो उसके 
चरगाम आत्मनिवेदन ऊरना यह अन्तिम भक्ति है। आत्मनिवेदनका 
अग्र कड समझा चुका हूँ कि मन और बुद्धिके साथ-साथ हृत्यको मी 
अपने डपास्देवर्क चरणोंम अर्पप कर देना इसका ही नाम आत््म- 
निवेदन हू। व्वासजी अक्तिकों नव भेदोंमें विमकक ऋर डाछते हं। 
है टाक नही। भक्ति माक्षका साधन है। भोक्षका कारण हं। बड़े 


2, 


भद्दे, इम्हार, जाके, दण्ड आदि अनेक कारण होते हैं, पर मुख्य कारण 
तो वो ऋपात का संयोग ही है । जो कारग आायसे अच्यवहित पूर्व हो 
वही सुख्य कारण कहा चाता है | इससे कारण एक ही होता, है अनेक 
ढीं। मेरे कददने का तात्पर्य व द कि चाहे छानकछो ऋआरण मानें 
चादे मक्तिक्ों मानें, चाह निर्मल अमकी कारण माने, पर वह एक ही 
होता चाहिये। छ्वानमें ओई प्रकार नहीं है. अतणत मनक्कतिम॑ भी कोई 
प्रकार नहीं होना चाहिये । बह तो एक ही अखण्ड चाहिये | जिस 
प्रकार मुक्तिका कारण रहमान अखण्ड और एक है उसी पक्रार भक्ति 
आम एक और अखण्ड चाहिये। ग्रम भी यटि कारण हो तो वह भी एक 


ओर अश्वण्ड ही चाहिये | माक्ति भी यदि परमात्माको प्रात अरनेका 
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साधन हो तो वह शानके समान द्वी अखण्ड रहना चाहिये। उसके 
प्रकार बनानेकी भूछ नहों करना चाहिये ये । आत्मनिविदनके बाद 
उपास्यके साथ अखण्डाकार अमभेदभावकी उत्पत्ति होती है। उपासक 
अपनेको भी भूछता है। जो उपासक उपासनाकालछमें अपनेको न 
भूछे उसकी उपासना ही अधूरी और अप कहलायेगी। आत्म- 
विस्मृति और परमात्मास्तति उपासनाका भुख्य अंग है। जो 
उपासक सदा यही स्मरण करता रहे कि में पापी हूँ, अनानी हैँ, 
दास हैँ, वह कभी उपास्यदेवके साथ तन्मय नहीं बन सकता, 
उपासनाका छाम प्राप्त नहीं कर सकता। उपासना तो उपासककी 
सभी निवेल्लाओंकी धो डाछूती है । गंगास्नान करनेके बाद 
भी यदि स्नान करने वाले को ऐसा प्रतीत होता हो कि वह अपविध्र 
ही है तो स्नानका कोई फल नहीं हो सकता। इसी प्रकार उपासनाके 
अनन्तर भी परमात्माके पास बैठनेके बाद भी यदि ऐसा छगे कि में 
पापी हूँ, अधम हूँ, तो उसे उपासनाका कुछ फल मिला है ऐसा 
नहीं माना जा सकता । इसलिये उपासकको अपना स्मरण नहीं करना 
चाहिये। वहाँ उपास्यका ही स्मरण आवश्यक गिना जाता है। उपासकके 
हृढयमे अपने उपास्यदेवके लिये इतना प्रेम होना चाहिये कि उसका 
स्मरण करते ही अपनेको भूठ जाय। आत्मविस्मति होगी तभी वह 
परमात्मामें तन्मय हो सकता है। सन एक समयमे एक द्वी कास करता 
है । यदि वह जीव, धर्म-कर्मके विचारमें पडेगा तो परमात्माको भूलेगा 
ही। जीवका धर्म संसारकी ओर जानेका है। उसे. सासारिक कर्म ही प्रिय 
हैं। उसका ज्ञान संकोच-विकासवाला है | इन सबों का यदि जीव स्मरण 
करता रहे तो कमी भी वह कीचड़मे से बाहर नद्दीं निकल सकेगा। 
इससे अपनी वाणी, अपनापन और अपनी सभी क्रियाओंके साथ 
अपना मन उस उपास्यदेवमें विडीन कर देना, यही आत्मनिषेदन है, 
इसी आत्मनिवेदन रूप भक्तिके श्रवण, कीत्तनन आदि साधन बनते हैं। 
नेत्रसे रूपका शान दोता है अतएवं रूपजशञानके लिये नेत्रसाधन हैं। 


रा 


( २८ ) 


साधन और साध्य एक ही नहीं होते, नेत्र और रूप एक ही वस्तु नहीं 
हैं, पथक-इथक्‌ हैं| उसी प्रकार आत्मनिवेदन-रूप भक्तिके श्रवण, कीचन 
आठि साधन हैं। अतएव श्रवण, कीर्तन आदि और भक्तिमें अभेद नहीं 
है, भेठ ही रहेगा | इससे वे तव भक्ति नहीं वन सकते। यद्यपि श्री 
सम्प्रदायके आचाये स्वामी रासानन्दाचायेने' तथा अन्य आचायाने 
उपदेश किया है कि भगवान ही प्राप्य हैं और मगवान्‌ ही प्रापक हैं क्योंकि 
उनकी दयासे ही उनकी प्राप्ति हो सकती है | इस कथनसे प्राप्य-प्रापक, 
साच्य-साधनमें अमेद जैसा लगता है, वस्तुतः अमेठ नहीं हे । वहाँ स्वकी 
ग्राप्तिमं भगवान्‌ साक्षात्‌ कारण नहीं हैं, परंतु परंपरया कारण हैं । 
भगवान्‌ की द्यासे ही भगवान्‌ की ग्राप्ति होती है, यह आचार्य श्री का 
कथन है। इसीसे भगवद्याद्वारा भगवान्‌ , मगवान्‌ की प्राप्तिमें कारण अथवा 
सावन बनते हैं, स्वयं नहीं। भक्त को मगवान्‌ प्रातृव्य है। ऊपर बताये 
हुए आठ साधनोंम से जिस उपासक को जो साधन अच्छा छगे उसका 
उपयोग करना चाहिये । इन आठके अतिरिक्त दूसरे साधन भी हो सकते 
हैं, साधनकी शुद्धता पर ध्यान रखकर साधनों को खोबना चाहिये। 
ये साधन वाह्य साधन हैं। एक अन्तरड़् साधन भी है, वह मन है। 
हम सब जानते हैं कि नीले, पीले, हरे आदि रह्कके श्ञानके लिये उस 
रड् की वस्त॒ुके साथ नेन्रका संयोग आवश्यक है | यढि नेत्र नील्घट, 
पीतथट था हरितघय्के साथ जुडे नहीं तो, उस रंग का शान भी न हो | 
किन्तु नेत्र और नीलूघट का सम्बन्ध होते हुए भी नीलूघट का शान नहीं 
होता, इसका क्या कारण १ कारण यह है कि मन वहाँ नहीं है | कहीं 
अन्यत्र गया है। तालये यह है कि नेत्र, विषय और मन ये तीनों जब 
एकत्र हों तमी घट्शान हो, अन्यथा नहीं। उत्तम विद्यार्थी बनने का 
जिन-जिन भाई-बहिनोंको सौभाग्य मिला होगा उन्हें विटित होगा कि 
वे छोग जब पुत्तक बाँचने मे तछीन हुए! होंगे उठ समय उनके सामने 
से, घर का या वाहर का, चाहे कोई भी निकला होगा, पर उन्हें खबर 
तक न पड़ी होगी क्योंकि, उनकी दृष्टि सामनेसे निकलनेवाले व्यक्ति पर 


0 


अवम्य पड़ी होगी, किन्तु उनका मन अ्न्थमे ही था इसलिये आनेवाले 
या जानेवाले व्यक्ति का भान उन्हें नहीं हुआ। इसी प्रकार भगवान्‌ 
तो है ही, पर साधन रहते हुए मी यदि मन वहाँ न हो तो उपासना 
हो नहीं सकती | अतएव जिस प्रकार नील्यय्के ज्ञानके लिये चेतन, मन, 
नेत्र और वह धट इन चारोमेंसे यदि एक भी न हो तो नीरूघट्शान नहीं 
हो सकता । इसी प्रकार उपासनाद्वारा उपास्यदेवके साक्षात॒कारके लिये 
चेतन, भगवान्‌ , साधन, और मन इन चारोके समूह की आवश्यकता है। 
एक भी यदि कम होगा तो उपास्य का साक्षातकार नहीं होगा । उपासना 
का फल भी नहीं मिलेगा | इसलिये श्रवणकारूमें, कीतनकालमे, अर्चन- 
बन्‍्दनादिकालमे मन शान्त और केन्द्रित रह सके इसकी सावधानी 
रखना ही चाहिये। आपने इतना समझलिया होगा कि भक्ति नवधा 
नहीं है, वह तो एकथा दी दै, एक द्वी है, अखण्ड है। उसके विभाग 
नहीं हू । प्रत्येक उपासक अपनी योग्यताके अनुसार, संस्कारके अनुसार, 
भावनाके अनुसार साधनों या साधनके ग्रहण करनेमें स्वतन्त्र होता है। 
भगवान्‌ की पसंदगीके लिये भी उसी संस्कार और मावना का ही अनुसरण 
करता है। 

श्री सम्प्रदाय के महान्‌ भक्त श्रीनाभाजी अपने भक्तमाल अन्य में 
लिखते हैं कि “भक्ति भक्त भगवंत गुरु, चतुर नाम वपु एक” भक्ति, 
भक्त, भगवान्‌, और मक्तिका पवित्र मार्ग बताने वाले गुर, ये चारो एक ही 
हैं, केवल शरीर अलग है। इस कथनका तात्पय भी यही है कि उपा- 
सनाके समय, भक्तिके समय भक्त सत्र भूछ जाता है। उपास्यदेवका 
स्वरूप ही उसके सामने होता है। इससे उसे एकत्वके अतिरिक्त दित्व 
ओऔर त्रित्वादिका भान होता दी नहीं, इस प्रकारकी एकाग्र परिस्थिति 
में जीमकी तनिक भी आवश्यकता नहीं पड़ती “त्वमेब साता च पिता 
व्वमेव” बोलनेकी आवश्यकता नहीं होती | उस समय उपासक भक्तकी 
सत्ता उपास्यकी सत्तासे अलग नहीं होती। बह तो जिस प्रकार 
दशरथ कुमारके बाणोसे मयाठर मारीच बृक्षोंके पत्ते-पत्तेम रामको ही 
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देखता था, उसी प्रकार भगवद्धक्तिके लिये आतुर बना हुआ भक्त 
दूसरेकी तो बात ही क्‍या, स्वय॑ अपनेको भी भूलता है। बार-बार हे 
पभो, हे नाथ, हे राम, है कृष्ण, हे शिव, हे इुर्गे 3 22 तो उसकी 
टेव होती है, इससे वह वोछा करता है। कहनेकी क्‍या आवश्यकता 
परमेश्वर तो सर्वंज और सर्वव्यापक होता है| वह्द तो उपासकके हृदयको 
जानता है, हृठथकी भावनाको वह जानता है । जाननेवालेको बतानेकी 
क्या आवशस्यक्रता ? राम-राम कहकर कान फोडने वाले अशानी 
भगत भक्तिका कोई रहस्य समझते ही नहीं हैं, समझानेवाले भी 
विरले होते हैं। अतएव वे द्याके पात्र हैँ। उन्हें कुछ नहीं प्राप्त 
होता | वह तो केवल झब्दजार अर्पण करता है, हृटय तो अपने 
प्रभुको अपेण करता ही नहीं। हृव्यहीन प्रार्थना व्यम है। हृव्यहीन 
नामोचारण व्यर्थ है । “भगवान भला करे? ऐसा कहनेसे वह किसी 
का भ्ता नहीं करता । ऐसा करनेका उसका स्वभाव नहीं है। 
वह किसीका परतन्त्र नहीं है, सर्वतत्र खतंत्र है, अतएव यटिं भरा 
करता होगा तो अपने ढगसे करेगा, यदि कोई बिना हृदयके जप, तप, 
उपवास, जत, ज्ञानादि करे तो भी उसे ईइबर-दर्शन हुलेभ है । उसको 
आत्त करने के लिये मान, अमिमान, गर्व, दम्भ, पाखण्ड, पापाचार आदि 
को छोड़कर विद्यद्ध बनेंगे। “देवोभूत्वा देव॑ यजेत्‌” देव बनिये फिर 
देवकी पूजावी बात करिये। जब आप देव बन जायैंगे तब पूजाकी 
आवश्यकता भी नहीं रहेगी | 

अब आपको समझाता हैँ कि भक्तिसे किस प्रकार कल्याण प्राप्त 
होता है। जो कल्याणके लिये ही भक्ति करता होगा वह पाप, पाखण्ड, 
दम्म, राग, द्वेष, काम, क्रोध आह़िको दूर करनेका प्रयक्ष भी करता 
होगा | ऐसा प्रयत्षशील जीव एक दिन उतना निर्दोष बनता है जो जितना 
शक्य है | जो जितना ही निर्दोष उतना ही अधिक शक्तिमान्‌ । शक्तिका 
केन्द्र मन है, मन यदि पवित्र हो तो मानसिकबछ अतिशय वेगसे बढने 
लगता है| उस समय उसका निदोंष मन शानकी मर्यादा बढाने रूगता 
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है, धीरे-धीरे वह मन तत्वदु्शी भी बनता है और दूरढर्शी मी बनता है, 
इस भांति उसको सांसारिक ज्ञान अधिकाधिक प्राप्त होता रहता दै 
ओर मानसिक पवित्रतासे ही वह तेजस्वी बनता है । उसकी वाणी सत्य 
होने छगती है, वह जो बोलता है वही हो जाता है । क्योंकि वह सत्यके 
सिवा कुछ बोलनेका अभ्यासी नहीं होता। और पवित्रताके कारण 
वह कुमार्गमें जा नही सकता। कुमार्गम जानेवालेकी शक्ति थोडी 
होती है, निर्बंठता अधिक होती है। सन्मार्गगामी निर्मम और सबक 
होता है। धर्माचरणका प्रताप-तेज उसके मुखपर दीप हो उठता है। 
पापी उसके पास आ नही सकता, उसे पाप मार्गमें कोई ले नही जा 
सकता | कोई घातक यदि उसका वध करे तो उसके प्रति शब्रुभाव, 
उसके दृदयमें उत्पन्न नहीं होता। क्योंकि ऐसे गंदे विचार तो कभी 
से द्वी उसके मनमे से निकल गये होते हैं। उसका मरण शातिमय 
द्ोता है। भक्तिमे से इतना ही मिलता है। मरनेके बाद वह जगतमें, 
दुखी होनेके डिये नहीं आता है | क्योंकि उसके छृदयमे से सासारिक 
पदार्थोंको प्राप्त करनेकी काक्षाका शमन हो चुका होता है। मै पुनः 
स्पष्ट करना चाहता हूँ, कि भक्तिमें से जो कुछ मिलेगा वह आपके 
पुरुषार्थका ही फल होगा। गीतामें भी श्रीकृप्णने कहा है कि “उद्धरेत्‌ 
आत्मना आत्मानम्‌?” अपने आपद्दी अपना उद्धार करना है | इसलिये 
अपने उद्धारके लिये आपको ही पूरी तैयारी करना है आपके बंधन आपके 
ही हाथसे ढीके होंगे । इस कामके लिये दूसरेकी सहायता जो मिलेगी 
वह नहींके बरात्रर होगी। पवित्र आपको ही होना है। आपके हृदयमें 
प्रवेश करके आपकी कोई पवित्र नहीं कर सकता । जो इस प्रकार पवित्रता 
हुआ करती तो परमात्मा, परमेश्वर, भगवान्‌ तो समीके हृद्यमें हैं, ऐसा 
समी मानते हैं। तब तो पवित्र परमात्माने कभमीका आपको पविन्न कर 
विया द्दोता | किन्तु ऐसा हुआ नहीं, हो भी नहीं सकेगा । भ्रममे पडकर 
ससारमें डुबकियों खाते हुए आपके हृद्यमें किसीकी सत्यात उतरेंगी 
नहीं । आपको पाप करने हैं ओर ईश्वरकी सहायतासे उन्हें धो डालना 
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है | आपको असत्यरीतिसे यह वस्तु समझाई गई है। इसलिये आपका 
प्रयक्त उठछ्ण चल रहा है। यथार्यम तो आप गशहस्थल्येग मक्तिके 
अधिकारी ही नहीं हैं। इस मार्ग मे आनेके लिये तो जैसा मने पहले 
कहा इस रीतिसे आपको सर्वथा पवित्र होना चाहिये। यह पवित्रता 
गस्थाश्रममें से प्राप्त हो जायगी ऐसी आजा आज तो नहीं ही है । आज 
आपको धनी और निर्धनकी गणना करना है। ब्रह्म और अट्का 
विचार करना है। अन्त्यज अमी भी आपकी हृश्टमें पतित हैं। आप 
उनका रपर्ण करनेके लिये आज भी तैयार नहीं हैँ । जत्र ऐसी विपमता 
आपके हृदयमे उपस्थित है तो भागवत पुराणकी दृष्टिसि मी आप भक्तिके 
अधिकारी नहीं ही हैं। आप भक्तिका स्वाज्ञ करे वह दूसरी बात है। 
अमीतक अपने इष्टदेवके लिये आपके हृटयमें कोई भाव ही पैठा नहीं 
हुआ। तुल्सीदासका रामायण सुनकर आप आनन्दित होते हैं | तुलूसी- 
दासके सामबन्धमें प्रचछित इस दोहे को आपने कभी सुना है १-- 


वुल्सी जाके बदन ते धोखेहु निकसत रास । 
ताके पग की पगतरी मोरे तनफो चास ॥ 


वुल्सीदासजीने एक दिन कहा कि “जिस किसीके मुखसे कभी 
भूलछ्से भी राम-नाम निकलता हो तो उसके चरणोंके लिये जूते बनानेके 
डिये मैं अपने शरीरका चमड़ा देनेको तैयार हूँ? यह भक्तकी वाणी 
है। आपके हृदयमें तो कभी ऐसा पवित्र भाव आया भी नहीं होगा। 
आज आ भी नहीं सकता | क्योंकि आपको भक्तिका स्वरूप-शान हुआ 
ही नहीं है। आपका हृव्य संसारके चरणोंम चढ चुका है। आपके 
प्रशुके लिये वह अर्पित हुआ ही नहीं। आपको भक्ति करना ही हो, 
भक्त बनना ही हो तो अभिमानको अछगकर, काम, क्रोध, मद, छोम, 
मोह आदिका सर्वथा त्यागकर भगवान्‌ के चरणों में अपनेको अर्पित कर 

देना चाहिये ॥| 
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आज कितने दिनोंसे हमसच वेदान्त और भक्तिका विचार कर रहे हैं। 
वेदान्त अर्थात्‌ शञानमार्ग ऐसा हो सकता है कि कदाचित्‌ वेदान्त जैता 
रसिकविषय भी आपलोगोंमें से किसीको नीरस और अरुचिकर लगता 
हो; पर मैं कहता हूँ कि आपको अपनी दृष्टि बरछना चाहिये | रुचिकर 
लगता है या नहीं यह नहीं देखना है, हितकर है या नहीं, इसका 
विचार करना है। कुनेन दवा रुचती है या नहीं यह विचार नहीं किया 
जाता, उससे होने वाले लाभमका विचार होता है | अतः आपका ज्ञान कैसे 
समृद्ध हो और आचार-विचार कैसे पवित्र हों, इतना दी देखना है। आपको 
वेदान्तका अभ्यास नहीं है इससे कदाचित्‌ आपको यह न रुचे, किन्तु 
मुझे स्वमाव डालना है। जो वस्तु कितनी ही बार आपने छुनी है और आप 
उसे दूसरेकी सुना सकते हैं, इतनी निपुणता जिस विषयमें रखते हैं, वही मैं 
भी आपसे कहता रहूँ, यह मेरे लिये और आपके लिये भी कर्णस्थिति 
होगी। में कहूँ कि आप नामस्मरण करें, तब आप करने छंगेंगे, राग 
आलापेंगे, किन्ठ उससे आपको छाभ थोड़ा ही होगा । नामस्मरणम आपका 
मन नहीं जायगा, केवछ जीम छिलेगी। घुनमें भी यही दशा होगी। मैं 
आपके मनको काममें छगाना चाहता हूँ । नामस्मरणसे आपका मन 
खाली द्वी रदेगा | केवल ब्रिंचारी जीमको ही कष्ट दिया जाता है। किन्तु 
आपको यदि वेदान्तके मागपर खींचकर लेजाया जाय, शानमाग का उपदेश 
किया जाय, तो एक नई दिशा और नया उत्साह आपको मिले | आपको 
तो समझाया गया है कि कलियुगमें नामस्मरणसे ही उद्धार होता है। इससे 
आप नामस्मरण ही करते रहेंगे। मन बाह्य विषयका स्मरण करेगा, 
जीमको नाम पकडाएँगे और मनको विषय पकडाएँगे, दंभका आरम्म 
हो जायगा। छोग कहेंगे कि यह मनुष्य बहुत बड़ा भगत है। खाते, पीते, 
चलते और बैठते नाम जपता है| “नाम जपन क्यों छोड़ दिया” 
यह भी वह भगत आपको सुनाता रहेगा । नामस्मरण व्यथ है । नामीका 
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स्मरण करें | आप अपनी माँका स्मरण करते है, पिंताका स्मरण करते हैं, 
बड़े भाईका स्मरण करते हैं, और ऐसे बहुतोंका स्मरण करते हैं जिनका 
नाम आप नहीं जानते । फिर भी स्मरण होता है। आप अपनी पत्नीका 
अथवा ये चहिने अपने पतिका स्मरण करती हैं। उसमें पूर्ण साभात्कार 
होता है, आप एक दूसरे के सामने ही खडे हैं, ऐसी प्रतीति होती है | 
किन्ठ॒ आप जानते हैं कि आप उस समय एक दूसरेका नामस्मरण 
नहीं करते। व्यक्तिके स्मरणमं नामकी आवश्यकता नहीं पढ़ती। 
लाभ व्यक्तिके स्मरणसे होता है, नक्ति उसके नामके उच्चारणसे | 
किसी अच्छी व्यक्तिके स्मरणसे उसके अच्छे गुणोंका स्मरण होता है। 
गुणोके स्मरगसे स्मरणकालमें मन उन गुणोंसे धुल्ता है--पविच्र होता है, 
यद्यपि नामोचारणसे अथवा नामस्मरणसे नामीका भी स्मरण हो सकता है 
क्योंकि शब्द और आर्थ साथम जुडे होते हैं, किन्तु यह सार्वत्रिक नियम 
नहीं है कि शब्द श्रवणसे आर्थस्मरण हो। एक मनुष्य ऐसा भी हो सकता 
है जिसने लुंदनका नाम सुना है पर उसने देखा नहीं है। वह लंदन 
शब्द सुनकर लठ्नका स्मरण नहीं कर सकता | कदाचित्‌ उसे देखनेकी 
उसको इच्छा हो । ऐसी इच्छा द्वो तो भी घनके अमावके कारण न भी 
देख सके । इसी प्रकार आप क्सी देवके नामका स्मरण करें, कदाचित्‌ 
उसे देखनेकी इच्छा हो तो भी साधनके अभावसे आप उसे देख नहीं 
सकते । उसके देखनेका साधन उसके प्रति पूर्णप्रेम और अनर्गल 
अनुराग है | उसे आप प्रकट नहीं कर सकते, क्योंकि अदृष आर्थमें ऐसा 
प्रेम जागरित नहीं हो सकता । इसहिये आप, टेव डालें व्यक्तिके स्मरण 
द्वारा उसके गुण स्मरण करनेकी । और ऐसे स्मरणसे अपने मनको, अपने 
आचार-विचारको वैसे ही गुणोंसे परिपूर्ण करें | कल्याण आपके पास ही 
होगा । “खेत पड़े ते ऊपजे उलटो सीधो बीज्ञ” अर्थात्‌ खेतमे औँधा या 
सीधा वीज उग्रेगा ही | इसी प्रकार भावसे या कुमावसे आप नाम जपेंगे 
तो आपका कल्याण हो जावगा, ऐसे >मको आप दूर करें। किसी 
भी वस्तुको सुनकर उसपर विचार करना सीखें। बीज और क्षेत्र दोनों यदि 
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योग्यरीतिसे तैयार किये गये होगे और पानी सींचेगे तभी आप अहुर- 
की आशा रख सकते है। भूमि अच्छी न हो तो अच्छा बीज भी नहीं 
ही उगता । बीज अच्छा न हो, सड़ा हुआ हो तो वह अच्छी भूमिमें भी 
जाकर बिना उगे ही रहता है, और अन्तमें वह मिट्टी हो जाता है। भूमिमें 
पानी न हो, आप बाहरसे पानी न सींचें तव बीज और भूमिके अच्छे होने 
पर भी आप अड्डर नहीं देख सकते। अतः नामस्मरणके लिये अंतः- 
करणको पविन्न करें। शकर-शकर करनेसे किसीका मुँह मीठा नहीं 
होता । पानी-पानी रटनेसे किसीकी तृषा झान्त नहीं होती। राम- 
राम या शिव-शिव अथवा दुर्गे-हुगे रटनेसे प्रापतव्य वस्तु आपको 
मिल्नेकी नहीं। कभी मिल जायगी ऐसी निरथेक बातका विचार 
नहीं करना । इस “कमी”का कोई अन्त नहीं है। आप जन्मबन्मान्तर 
तक अपने द्वाथोसे किसलिये दुःखी होनेकी इच्छा करते है ? इसलिये 
“कभी” को भूछ जाइये और-मझे तो आज ही पवित्र होना है और 
कब्याण प्राप्त करना है, ऐसी भद्धाकों जागने दीजिये तो आप आज ही 
पवित्र हो जाएँगे। आज ही आप कब्थाणका द्शन कर सकेगे। भी राम- 
कृष्ण परमहंस “सा? “भा” कहते थे इससे उन्हे मा का साक्षात्कार 
हो गया, ऐसा माननेकी भूठ न करें। आप अपने ही गजसे सबको 
नापेगे तो भूलेंगे। आपके पास कोई प्रमाण है कि जिससे आप यह 
सिद्ध कर सकें कि मॉ-माँ जपते हुए परमहंस रामकृष्ण, माँके गुणोंका 
स्मरण कर, माँ में तब्लीन नहीं होते थे ! साक्षात्कार तलीनतासे ही होता 
है। रामक्ृष्ण माँ-मोँ करते हुए माँके स्वरूपको प्राप्त होते थे । वे अपने 
को भूलछ जाते थे। केवल माँ ही उनके आगे रहती थी। इसीसे ऐसा 
कल्याण पासके | आप भी वेसा ही करें। तल्लीनता प्राप्त करे । कल्याण 
आपके पास ही रहेगा। रामशब्दकी योजना इतनी सुन्दर रीतिसे हुई 
है कि मनुष्य बहुत ही भाव और आदरके साथ उसका उच्चारण कर सकता 
है । जैसे दुःखी मनुष्य, बीमार मनुष्य, शोकग्रस्त मनुष्य, धीरेसे राश्स- 
इस रीतिसे खून लब्या कर बोलता है। इस प्रकारके दूसरे नाम, दूसरे देवों 
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के नाम नहीं हैं। अतण्व आप खूब भावसे रा? को लंबा कर बोलें, 
उसके साथ परात्पर ब्रह्मस्वरूप साकेतवासी, अजन्मा, अबर, अमर ऐसे 
रामका स्मरण करें | उसकी ठयाड्ता, उसकी उद्रता, उसका वात्सल्न 
अपने हृ्यम प्रतित्रिम्बरित कर । उस ग्रतिविम्ब को वहाँ स्थायी बनाएँ । 
आप भी वैसे ही गुणवाले बनें। आपका कल्याण हो जायगा। राममें 
र+आ+म्‌+अ इस प्रकार चार अभर हैं । र मूर्धाते बोछा जाता है, 
मूर्धा मुखमें एक ऊँचे भागमें स्थान है। आ और अ कण्ठसे बोछा जाता 
हैं| म ओष्ठ की सहावतासे बोला जाताहै । हम सब्र राम नहीं बोलते 
राम बोलते हैं। जेसे ओम नहीं बोलते पर ओमू बोलते हैँ । राम्‌ और 
ओम बोलनेकी समानही पद्धति है और समानही छाम है। जिस प्रकार र्‌ 
को खींचकर ऊपर ले जाते हैं और फिर मू बोलकर भुखब्रन्द करवेते हैं, 
इसी प्रकार आप अपने प्रभुको ऊपर मस्तकमें ब्रह्मरन्भ तक ले जाओ 
और सभी इन्द्रियोंके द्वार बन्द कर दें | प्रभु आपको मिले विना रहनेका 
ही नहीं | वेदन्त आपको कोई नई बात नहीं करता। भक्तिमार्गमें भी 
जो आपको सीखना चाहिये था, उसे आपने नहीं सीखा | उसे ही आपको 
वेदान्त सिखाता है। आप बहिमुंखसे अन्तर्मुख बनें, इतना ही तो 
चेदान्त कहता है। अमेद तो भक्ति और ज्ञान दोनोंका समान दी 
फ़लितार्थ है। आपको अपने देवके धनुष-बाणते या शख-चक्रसे अथवा 
तिश्वलसे कुछ प्रयोजन नहीं है | ब्रह्मको धनुष्‌-वाण नहीं होता, शद्भु-चक्र 
मी नहीं होता, त्रियूछ भी नहीं होता। वह तो स्व-शक्तिमान्‌ है। 
जनब्र जिसको मारना चाहेंगा तब उसको मार सकता है। राम रावणको 
बाण मारे और रावण रामको बाणमारे, एक वार रावण मूर्छित हो, 
एकत्रार सम मूछित हो, एकव्रार भंकर डर कर भागे और एकबार 
दैत्य डर कर मांगे, एक बार शंकर वाण मारे, एक बार अज्ुन बाण 
मारे, ऐसी ईश्वरकी छीलाओंक्रे ध्यानसे आपको कुछ नहीं मिलना 
है | इससे भी चमत्कारपूर्ण युद्ध जर्मन और रशियाके बीच खेल्य गया है । 
जापान और व्रिविद्वाका युद्ध भी पूर्ण चमत्कारी ही था। ऐसी लछडाइयॉ 
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भगवानका भगवर्व और ईह्वरका इच्वरत्व नहीं सिद्ध कर सकतीं। (अनेक 
स्थानॉमें राजा ईश्वर माना गया है ) आप राजाओंके बदले ईइवरका ध्यान 
करे, चिन्तन करें, गुणाधान करें, तभी आपको पूर्व दिशामे ही अरुणोदय 
माछ्म होगा। भगवान्‌ सचिदानन्द है । सच्िदानन्द अर्थात्‌ सत्‌ , चित्‌ और 
आनन्द। त्रिकालाब्राधित ही सत्‌ कददलाता है। जिसके शानका क्षण भरके 
लिये भी विछोप नहीं दोता उसे चित्‌ कहते हैं | जिसमें कभी आनन्दका 
अभाव न हो उसे आनन्द कहते हैँ । ऐसा तो नीरूप, निगुंण ब्रह्म ही 
अथवा तो नीरूप सगुण ब्रह्म ही हो सकता है। आपने सगुणका अर्थ गलत 
रीतिसे समझा है। आपको ऐसा लगाकि सगुण होनेके लिये साकार भी 
होना चाहिये। ऐसा कुछ नही है । आकाश सगुण है पर साकार नहीं, 
निराकार है । इसलिये यदि आप साकारकी कब्पनासे छूटेंगे तो बहुतसी 
आपत्तियोंको टाल सरकेंगे। आपको आदत पड गयी है, सुन-सुन कर निर्वि- 
चार बन गये हैं, इससे आपको लजास्पद प्रतीत नहीं होता कि ईश्वर और 
सर्वशक्तिमानकी पत्नीको एक राक्षस हरण करके ले जाय, दोनोंमें 
युद्ध हो, फिर ईश्वर अपनी पत्ञीका त्याग करे, फिर विरहमें रोवे, माथा 
पटके । ऐसे सामान्य मनुष्यों की भाँति ईइवरकी कथा नहीं हो सकती । 
ईइवरको तो ईश्वर ही रहने दे । आपने मनुष्योंकों तो मनुष्य रहने दिया, 
पर ईश्वरके ऊपर दया करें। उसे अपने मार्गमे मत घसीटे | उसे पवित्र 
ही रहने दे । आप जो समाधान करेंग वह पागल मनुष्यका एक बालकके 
साथ खिलवाड़ जैसा ही होगा। इस समाधानके जजाहमें से छूटे। 
सत्यको शोधें । आत्मसाक्षात्कार करें| परमात्माको पहचाने | आप सदा 
बालक ही नहीं रह सकते। आप सदा बालूपाठमाला द्वी नहीं सीख 
सकते। मूर्ख दी रहनेके लिये आपका जन्म नहीं हुआ है। आप भी 
तत्वचिन्तक बन सकते हैँ | आप मी ईब्वरको खोज सकते हैं। आप भी 
अपनी पवित्र भक्तिके प्रतापसे ईश्वर बन सकते हैं। “जानत तुसहिं- 
तुमहिं छै जाई” गोस्वामी तुल्सीदासने कहा है कि जो भगवानको 
जानता है, जानते ही वह भगवान हो जाता है, इसलिये, मुझसे भगवान 
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छ#से बना बा सकेगा, इस निर्वेठवाछो त्यागकर वछ्वान्‌ बने | भगवान्‌ 
आप नहीं बनें तो मगवानके समान तो बनें | 





2०-६-७५० को सझुम्बासा में दिया गया अवचन | 


भक्तिके साधन 


कल अपना विषय अधूरा रहा है। आवव्यक वस्ठुका विचारकर 
रहे हैं, इससे शीत्र समातति नहीं छोती | मुझे आपके हृढ्वर्म सच्चा घमम 
प्रकट करना है। मुझे आपके पासते धन नहीं लेना है। मुझ दूसण कोई 
स्वार्थ नहीं है। इसीसे मैं आपसे सत्य व्स् कह उक्ता हूँ। पैसा लेना 
होता तो आपको खुझ ऋऊरनेकी ही अत रुझे करनी पड़ती। घनकी 
ऊब-छठ मुझे आउब्यकता पड़ी है, तव-तत अहमदाशदकओे भाइवों और 
बहनतति में प्रात्कर सका हैं । यहाँ भी बलरत पड़ेगी तो यहाँ ते भी मैं 
पैठा प्राप्त कर ढँगा | ऐसे मी तो माग्वश्चाढी होंगे कि जिन्हें निरा दंभ 
ओर निरा पार्पड प्रिव नही होगा, और मेरी उत्व बात उनको पतंद पडेगी 
ओऔर उनके पासने ही सथे मिल लाग्या । परन्तु झुझे घन चादिये दी 
नहीं। में इसके लिवे व्यया ही नहीं हैँ । आप मेरे ऊपर श्रेम करें इस 
लमसे मी में आपको फुसलाने की जात नहीं करूँगा ! आपके ग्रेममें से 
मुझे कुछ प्राप्त नहीं करना है। आप भारतीय हैं। परदेशमें आकर 
बसे हँ। मारतक्ली सम्बवा आप सम्हाल सके और जिदेशियोंके ऊपर 
उस उम्बताकी छाप डाल सर इतनी ही वल्तु मे आपके पाससे 


दो मार्ग थोडे-थोड़े अब्य होते हुए मी एच ही 
दोनों खडे हैं। दोनों मार्गों है को दीवों का कल्याग इध्ट है। 


दोनों ही मार्ग प्रवक़्शील है। आप इस 
मह्रिके सस्य ढारते आयेंगे तो भी मेरे पात ही आयेंगे. और इस 
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सामनेके द्वारसे आयेंगे तो भी मेरे ही पास आयेंगे। आपका आदर्श आज 
मेरे ही पास आनेका है, और मेरे पाससे कुछ सीखना है। इसी प्रकार 
भक्ति-मार्गसे पहुँचे, या शान-मार्गसे पहुँचें, पहुँचेंगे तो मुक्ति धाममें ही | 
अतः किसीको किसी मार्गकी निन्‍्दा नहीं करना चाहिये। दोनों पथ्चिकोंको 
दोनो मार्गोकी यथार्थंता जान लेना यह आवश्यक है। कलहको दूर 
करें। वेदान्त-मार्ग अच्छा या भक्ति-मार्ग अच्छा यह प्रश्न उड़ जाना 
चाहिये। क्योंकि आप आज न तो वेदान्त-मार्गका अनुसरण कर सकते 
हैं और न भक्ति-मागंका अनुगमन कर सकते हँ। आपके छिये दोनों 
मार्ग दुरूह और कठिन हैं। आपको तो इतना ही करना है कि साधन 
सम्पन्न बातें दोनों मार्गोके साधन समान ही हैं। असत्य का त्याग, काम, 
क्रोध, छोम, पाषंड, दभ आदिका त्याग, दुराचारका त्याग, बीडी, शरात्र, 
व्यमिचारका त्याग, दुष्ट संगका त्याग दोनों मार्योके लिये समान आवश्यक 
है। सत्य का मन, वचन और कर्मसे पालन, दया, दान, श्रद्धा, विवेक 
आदिका सम्पादन, सन्मार्गमें प्रयाग, अहिसाका यथाशक्ति रक्षण दोनों 
मार्गोके लिये समान रूपसे ही आवश्यक हैं। अतः दूसरे बिवाद तो 
आपके डिये व्यर्थ हैं। आप इन साधनोंका संग्रह करे। साधन संग्रह 
करनेमे एक मिनिट लगे या एक जन्म बीते या ए|कसे अधिक जन्म बीते 
यह तो आपके ही हाथकी बात है। इसमे किसीके पाससे कुछ लेना नहीं 
है, मॉगना नहीं है, इसके लिये श्रम भी नहीं करना है। केबल आत्म- 
श्रद्धा बदाना है । आपके लिये आपके द्ृदयमें ही सच्चा प्रेम उत्पन्न करना 
है। यदि आप अपनेको प्यार करते होंगे तो आप अवश्य पवित्र मार्ममें 
पैर रखेंगे, और चोरी-जारीसे दूर रहेगे, शरात्र पीनेका मर्यकर रोग 
हिन्दुओंमें आ गया है, उसका ठीक औषध खोजेंगे, सिगरेट पी-पीकर 
अपन फेफडेको बजिगडनेसे रुकेंगे। मन्दिरमें जाकर चावलरूके दो-चार 
दाने या एक मुट्ठी दाने देवताके आगे चढानेमें, पाई-पेसा चरणोंके आगे 
चढानेमें जरा भी भक्ति नहीं है। आपके देवताको यदि ये वस्तुएँ रुचती 
हों तो वह सच्चा देवता नही है। अथवा तो आप अपने देवको सच्ची 
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ही है। कुत्तेकी मौत मरना नहीं है, गांधीकी भाँति मरना है। आपके 
आनेसे-जन्म लेनेसे आपका देश थोडा भी चमके-प्रकाशित हो, ऐसा तो 
आपको करना ही चाहिये। आपके माता-पिताने अपने पूर्वजों की 
कीर्तिको तो रक्षण किया ही है | उनकी कीर्ति बठाना है। राम और 
रावणका उदाहरण आपके आगे है ही। आप राम बननेमे गर्व और 
आनन्दका अनुभव करेंगे या रावण बननेमे १ कृष्ण बननेम आप गौरव 
समझते हैं या कंस बननेमें १ यदि राम और कृष्ण आपके द्ृदयको खींचते 
हों तो वैसा ही बननेका प्रयास करें | ईइ्वर होगा कि नहीं, इसकी 
चिन्ता आपको नहीं करनी है। यदि वह होगा तो इस नीतिके मार्गसे जाने 
पर ही मिलेगा । यदि नहीं होगा तो आप कुछ खो नहीं रहे हूँ । आप 
अपनी उज्जवल कीत्ति स्थापित करते हैं, बड़ोंकी कीर्ति बढ़ाते हैं। अतः 
कोई ईदइबरकी मानता हो या न मानता हो, दोनोंको अपने द्ृदयके 
तारोंको तो बजाना ही पडेगा | उसकी झंकारसे प्रभुके हृदयको अथवा तो 
कीत्ति कामिनीको जीतना ही पड़ेगा । मनुष्य, मनुष्य है, कुत्ता नहीं, 
इसलिये कुत्ते का जीवन मानवको रुचिकर नहीं होना चाहिये। 


दूसरा मार्ग स्री जाति किसी भी देशकी प्रतिष्ठाका मुख्य साधन है। 
उसकी प्रतिष्ठा सम्दालनेका उत्तरदायित्व आपके ऊपर है। ऐसा आपको 
मानना है। अपनी मोको माँ कहनेवाले बहुतसे हैं। अपनी बहनको 
बहन कहनेवालों की कमी नहीं हे । अपनी पुत्रीको समस्त संसारके 
मनुष्य पुत्री ही मानते हैं। इसमें कोई बडा गौरव नहीं है | गौरव तो है 
दूसरेकी माँको माँ समझनेमे, दूसरेकी बहिनको बहिन समझनेमें, दूसरेकी 
लडकियोंकी अपनी बेटी समझनेमें। आपकी आँखें इतनी पवित्र और 
निर्दोष बनें कि अपनी माँ-बहिने निःसंकोचभावसे निर्भय होकर आपके 
गाँवमें, आपकी गलियोंमें, आपके पड़ोसमे रह सकें। अनीतिके अड्डे 
आपको तोड़ने हैं। मन्दिरोंमें भी यदि अनीति होती हो तो उसकी भी 
एक-एक ईंट उखाड़कर अपने हाथसे आपको फेंक देनी है ! आपकी 
संस्कृतिकी रक्षाके लिए मन्दिर हैं, मन्दिरोंके लिये आप नहीं हैं। यदि 
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उन मन्दिरोमें आपकी संस्कृतिका नाश होता हो तो आपको उन मन्दिरोंका 
नाग करना ही पड़ेगा, छुटकारा ही नहीं है। 
मैं मानता हूँ कि मनुष्यों की नित्रेल्वाएँ एक दिनमे नहीं निकल 
सकतीं | आप काम क्रोषको एक ही दिनमें नहीं जीत सकते | यह काम 
सहज नहीं है। इसके लिये तपश्चर्या और विवेककी चंड़ी आवश्यकता 
है। समस्त जगत्‌ सत्व, रजस्‌ , तमसका ही बना हुआ है। आपका 
शरीर भी उन्हीं तीनों गुणोंसे बना है। आपके मनमें भी इन तीन गुणों 
की न्यूनाविक मात्रा हैं। अतः आपका मन स्वाभाविक ही तीन गुणवाले 
विश्वकी ओर और वीन गुणोंक्री ओर आकृष्ट होनेको है। इसके 
आकपणतसे बच जानेमें ही आपकी मनुष्यता है। ऐसा करने में ही आपका 
शौय है। आपके थैयकी परीक्षाका यही समय है | जरा मी बिना घबड़ाये 
“कद्स कदस बढ़ाये जा, विजयके गीत गाये ज्ञा» | 
प्रभुकी प्रार्थनामे चैठें तब आपके हृव्यमें एक स्फूर्ति होनी चाहिये, 
हृटठयमे एक धड़कन होना चाहिये, की हुई भूलोंके लिये नेन्रों में पश्चाचापके 
>भोस होना -चाहिये, प्रमुके प्रति अनन्त प्रेम और अनन्त प्यार होना 
चाहिये, तत्सम बननेकी अर्थात्‌ तद्रप बननेकी उत्कण्ठा या अमिलाष 
होना चाहिये | 
भक्तको और शानीको किसी वस्तुका अमिमान नहीं होना चाहिये । 
सत्य तो यह है कि जो भक्त होगा वह गर्वश्नत्य होगा ही। जो ज्ञानी होगा 
वह अमेददर्शी ही होगा | मक्तिमार्यमें जाति-अभिमान, कुलका अभिमान, 
धामिमान, घनामिमान आदि कण्टकके समान हैं । इनसे सदा सावधान 
रहना | श्ञानमा्गके आचार्य श्री शंकराचार्य कहते हैं “न वणी न वणी- 
अ्रमाचारधसो.० नानीका कोई वर्ण नहीं, कोई आश्रम नहीं | उसी प्रकार 
| --अक्म स्वरूप है। भक्ति-मार्गके 
? सैं्रा आदि धारण करनेवाछा चण्डाल द्वो 
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तो वह भी पव्िन्न है ।?” आचार्यने उसके साथ सर्व-व्यत्रह्रकी आशा 
दी है। श्री सम्प्रदायके एक महान्‌ गुरु भीवचन भूषणमे लिखते है-- 
थो पश्रीतिः भयि संवृत्ता मद्भक्तेषु सदास्तु ते। 

अवसानक्रिया तेषां संहरत्यखिलं जगत॥ 
“भगवान्‌ कहते हैं कि जो और जिस प्रकारका प्रेम मुझमे हो वही और 
उसी प्रकारका प्रेम मेरे भक्तोंम होना चाहिये | मेरे भक्तोंका जो अपमान 
करता है उससे सारे संसारका संहार होता है??--- 

इतना कहकर आगे लिखते हैं--- 
भागवतापचारो5नेकबिधः ॥ २०२ ॥ 
इस सून्रके भाष्ययार लिखते हैं--“जन्मनिरूपणम्‌, ज्ञान- 

निरूपणम्‌ , वृत्तनिरुपणम्‌ , आकार निरूपणम्‌ , वसतिनिरूपणम्‌ , 
श्त्याद्यनेकप्रकारो भवतीत्यर्थः” किसी भक्तके कुल, जाति, शान, इत्ति, 
आकार, और निवासस्थान को लेकर अपमान करना, ये भागवतापचार 
कहलाते हैं। भागवतापचारका अर्थ है भगवद्धक्तों का तिरस्कार। अतएव 
दोनों मार्गोंमें वर्णाअ्रमको अवकाश नहीं है। भागवतमे तो “चैष्णवः 
पग्चमों वर्ण:” कहकर विष्णुभक्तको वर्णबराह्म माना गया है। इससे इन 
दोनों मार्गोर्में वर्णाअरमकों भक्ति और ज्ञानमें विन्तरलूप माना गया है। नीच- 
जुँचकी, सधन-निर्धनकी, विद्वान--अविद्वान्‌ की भावनाएँ छोडकर पवित्र 
ओऔर अपवित्रका विचार आपके लिये हितकर है | पविच्तता और सदाचार 
ही मनुष्यको उच्च बनाते हैं। इनके अमावमें मनुष्य नीच बनता है। 
धनको तो बीचमें छाना ही नहीं चाहिये। यह तो आज है और कल 
नहीं रहेगा | इसका क्‍या विश्वास ? जिसका विद्वास नहीं, जिसका कोई 
अस्तित्व नहीं उसका गे केसा ! 

अहंकार बल दर्प काम क्रोध परिम्रहम्‌। 

विमुच्य निर्मेसः श्ान्तो जद्यभूयाय करुपते ॥ 

बह्ममूतः प्रसन्नात्मा न शोचति नकाह्वृति | 

समः सर्वेषु भूतेषु मद्भधक्ति छमते पराम्‌॥ 
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“जो मनुष्य अहंकार, बछ, दर्प, काम, क्रोध, वस्तुसंग्रहका त्याग 
करके त्रह्मतत्‌ कूटस्थ रहता है, ममता झत्य और झान्त रहता है, वह 
ब्रह्ममावको प्राप्त होता ढै” ऐसा आत्मा ग्सन्न रहता हुआ न झोक करता 
है और न किसी वत्ठुकी इच्छा रखता है। सर्वप्राणियोंमें समान मावसे 
रहता हुआ वह मेरी पराभक्तिको ग्रात होता है? इन दोनों छोकोंमें 
शान और भक्तिके फछकरा ग्रतिपादन हुआ है। इन दोनो मार्गोंके साधन- 
का भी प्रतिपादन हुआ है | इसका मनन करेंगे, विचार करेंगे, आचरण 
करेंगे; तो निस्सन्देह कल्याग प्राप्त करेंगे | 


१-४-५० को मोम्बासामें दिया गया प्रवचन | 
मूत्तिपूजा 


अमीतक मैने आपके सामने मक्तिकी ही वात की है। इस विचारके 
लिये मैंने बहुत समय लिया है। आप प्रेमसे और थैयंसे सुन रहे हैं 
इससे आनन्द होता है। भक्तिके सम्बन्धमें एक आवश्यक वस्तु विचार 
किये बिना रही जाती है। वह है मूर्तिपृजा | मुझे बहुत स्पष्ट सैतिसे आपके 
सामने मूत्तिपृजाविषयक मेरे विचारोंको प्रक- कर देना चाहिये | बहुत 
समयप्ते प्रचलित मूत्तिपूजा हिन्दूजातिम विजेष स्थान रखती है । मूत्ति- 
पृजाके बिना भक्तिका आरम्म नहीं होता और समात्ति भी नहीं हाती | 
चीवनके सूर्योद्यसे प्रारम्म होकर जीवनकी संन्ध्यातक मूत्तिपृजा हिंन्दू- 
जीवनमें ओतमग्रोत वस्ठु दें। उसका विचार किये बिना भक्तिका विचार 
अवध्य ही अधूरा रहेगा | मृत्तियूजाका सम्बन्ध साकार ब्रह्मके साथ है| 
अधिऋ्राशम अपने झात्नामें त्क्मनिराकार और निर्गुण है, ऐसा ही कहने में 
आया है। “सपयेगात्‌ झुक्रमू अकायमू” इस बजुर्वेढके मन्त्रमे भी 
ब्रह्मकी अकाय अर्थात्‌ झरीररद्तित कहा गया है । इससे छोगोंको शंका 
होती है कि मूचिपृजा अवेदिक वस्तु है। यह “अवैद्कि” झब्द मुझे जरा 
भी अच्छा नहीं ढगता | वेदम जिंसका विधान हो वह वैदिक और जिसका 
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विधान न हो अथवा निषेध हो वह अवैदिक | वेदमें किसी अक्षरका 
विधान नहीं है इससे अक्षर अवैदिक। इस घडीका विधान नहीं है 
इससे यह अवैदिक | स्याही और पेन्सिलका विधान नहीं है, इससे 
वह मी अवेदिक । हिन्दुओके सभी नाम वेढोंमें विद्वित नहीं हैं, इससे 
वे अवैदिक | चूल्हा बनाकर उसपर तवा रखकर अमुक प्रकारकी'*रोटी 
सेकनेका विधान नहीं है, अतः वह भी अवैदिक । इस माइक्रोफोनका 
बेदमें विधान नहीं है, इससे यह भी अवैदिक | रेलगाड़ी, मोटरगाड़ी, 
सायकल, मोटरसायकलछ, पोस्टआफिस, तास्आफिस, इन सभी बँकोंका 
विधान वेद में नहीं है, इससे ये अवैदिक | तत्र अब क्या किया जाय १ 
क्या इन अवैदिक वस्तुओंका त्याग करें १ ये तो घर-घर फेली हुई वस्तुएँ: 
हैं। त्यागकी इच्छा करें तो भी ये छोड़ी जाये ऐसी नहीं है । वैदिक 
और अवैदिकका विचार मूर्खतापूर्ण है। हानि और लाभका विचार करना 
चाहिये ! यदि मूत्तिपूजासे द्वानि द्वी द्ोती हो तो उसका त्याग करना 
चाहिये । मूतिपूजासे यदि छाम द्ोत! हो तो उसकी रक्षा करना 
चाहिये | भले वह अवैदिक हो | में वेदका पडित हूँ । वेदकी मर्यादाको 
समझता हूँ। जो वस्त वेदमें नहीं है ऐसी अनेक वस्तुएँ मनुस्मृतिमें 
उलिखित हुई हैं, और वह वेदाभिमानियोंकों मान्य हैं। इसी प्रकार 
बेदमें नहीं है ऐसी मूत्तिपूजा भी मान्यकी हुई वस्तु है। इससे मे 
उसकी वैदिकता अथवा अवैरिकताका विचार न करके दूसरी रीति से 
विचार करूँगा । 

आज मूर्तिपूजा मिन्न-मित्र रीतिसे जगतके प्रत्येक सम्प्रदायमें और 
धघर्मम प्रचलित दै। जो ईश्वरको निराकार मानते हैं, वे भी मूर्ति पूजते 
हैं। जो साकार मानते हैं, वे भी पूजते हूँ । जैन भी पूजते हैं, बौद्ध भी 
पूजते हैं, क्रिश्चियन भी पूजते हैं, पारसी भी पूजते हैं, मुसलमान भी 
पूजते हैं, आर्यसमाजी भो पूजते है, मुसल्मान कब्र और ताजिया पूजते 
हैं| आर्यसमाजी फोटो पूजते हैं। कोई पत्थर पूजता है, कोई कांगन 
पूजता है पर जते हैँ सभी मूर्ति दी । इस मू्तिपूजामें अन्तर इतना दी 
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है कि मुसछमान खुदाकी मूति नहीं पूजते पर श्न्सानकों कब्र पूजते 
हैं। वे भी मूतिपूजक दी हैं। आर्यसमाजी भाई ईब्वरकी मूर्ति नहीं 
पूजते, पर स्वामी दयानन्दके फोटोकी पूजा करते हैं | जो सिद्धान्त इस 
कागज, मिद्दी, आगको पूजनेम समाया हुआ है, वह्दी सिद्धात ईश्वरकी 
मृतिपूजामें समाया हुआ है | बुद्ध स्वयं इबबरके सम्बन्धमे जुप रहे थे, 
पर उनके अनुयायी उनकी ही मूर्ति मदिरमें प्रजते हैं। आज मूतिपृजा 
व्रह्मममान ही व्यापक प्रथा है | 

मे मूर्ति पूजाम मानता हैँ । पर मेरी एक अछग भावना है | बिस 
रीतिसे आप मूर्ति पूजते हैं उस रीतिके में विरुद्ध हूँ | मूतिपृजा उपासनाका 
एक भज्ज है। उपासना सदा एकान्त स्थान चाहती है। समूहमें-टोल्में 
उपासना हो नहीं सकती । उपासना और प्रार्थना दोनों अछ्य-अलग वस्तु 
हैं। मुसल्मानोंकी मस्जिदमें नमाज, क्रिश्चियनोंके गिरजाघरोंमें प्रार्थना 
ये दोनो ही प्रार्थना हैं, उपासना नहीं। उपासना तो, मुसल्मान और 
ईसाई भी अपने-अपने घरमें करते हैँ । इमारे मन्दिर उपासना धर नहीं 
रहे, इसी प्रकार प्रार्थनाण्ह भी नहीं रहे । ये तो केवछ एक पेढी बनकर 
रहते हैं । वहां पैसे-टकेका धन्‍्धा चलता है। कमाने-खानेका घन्धा ही 
वहाँ रह है, गुट्गपाढा ही रह गया है। मन्दिर एक छोटासा बाजार । 
मन्दिर अर्थात्‌ सामाजिक लड़ाईका केन्द्र | मसजिव्मे जाते हैं तो एकदम 
शातिका वातावरण पाते हैं। ईसाइयोंके गिरजाघरमें जाते हैं तो वहाँ 
मसनिदसे भी अधिक शझान्तिका अनुभव करते हैं। जैन मन्दिरों ओर 
त्ीद्ध मन्दिरोंमें शान्ति उत्पन्न होती है, पर हिन्दू मन्दिर अशान्तिके 
धाम ई | कहीं लड़के खेलते हों, कहीं छोटे बच्चे रोते हों, किसी कोने में 
बहनें इकट्टी होकर घरकी और लड़ाईकी बात करती हों, दूसरे 
कोनेमें पुरुष बीड़ी या सिगरेट फूकते हों और बाते होती हों, यदि 
वाबाओंका मन्दिर हो तो गाजेकी चिलमे उड़ती हों, वीडी-सिगरेट 
तुम्दारी तो होगी ही, मन्दिरके ही किसी भागमें बावा छोग खाँस-खॉसकर 
थृंकते हों, ताशका खेल, जुएका खेल वहाँ होगा द्वी। यह है हिन्दू- 


( ४७ ) 


मन्दिरका यथार्थ चित्र । यह छणाकी वस्तु है। आज जिसे रहनेकी जगह 
न हो, खानेको अन्न न हो, वह किसी तरह हनुमानका मन्दिर बनाले, बस, 
भाड़ा आवेगा, तेछ चंद्रेगा, भगत खडे होगे, मौजमजाका आरम्म होगा । 
यह है अपने मन्दिरोका आदर । इसमें किंचित्‌ भी हिन्दू-संस्क्ृति या आर्य- 
संस्कृतिका सम्बन्ध नहीं है | मैं चाहता हूँ कि ऐसे खुले मन्दिरोंके पीछे 
पैसा खर्च न हो । इस पैसेका उपयोग किसी अच्छे काममे किया जा 
सकता है । ये सर्वथा निरर्थक हैं। जिसे उपासना करना दो, मूर्तिको 
पूजना हो वह अपनी इच्छाके अनुसार छोटा-सा मन्दिर अपने घरमे रक्खे | 
एक ताखेसे भी काम चल सकता है। उसमें इच्छानुसार ही एक मूर्ति, 
चाहे जिस देवताकी रखकर उसकी स्वये पूजा करना चाहिये। वहाँ 
धुप-दीप करना चाहिये। घण्या-घड़ीकी जरूरत नहीं है। उपासनाके 
स्थानमें उपासनाके समय दूसरा कोई न आसके। उस स्थानमें बिना 
पाँव धोए. कोई न आवे । ऐसी घर-घर मूर्ति चाहिये, मन्दिर चाहिए। 
उसकी पूजा अपनी इच्छाके अनुसार होना चाहिये। जिस प्रकार घर बनाते 
समय एक रसोई घर बनता है, शौचालय बनता है, स्नानघर बनता 
है उसी प्रकार भगवानके लिये भी स्थानकी व्यवस्था होना चाहिये | 
इस प्रकारकी भूतिपूजाका मैं पक्षपाती हूँ | पर जिस प्रकारसे आज चल 
रहा है उसमें मुझे जरा भी प्रेम या श्रद्धा नहीं है। मन्दिरकी मूर्ति अपना 
देवता नहीं है, माडेका देवता है । पूजता है दूसरा, लान कराता है 
दूसरा, भोग रखता है दूसरा, और दर्शन करने तुम जाओ, इसका कोई 
अर्थ नहीं है। यह तो धर्म-यात्री जैसी बात हुई । धर्मशालामें कोई अस- 
हाय यात्री आकर पड़ा हो, आप वहाँ जाएँ, एक रोटीका आरा, और 
शाकके लिये दो पैसे देकर चले आवे, यही दशा भगवानकी हुई है। 
मुझे इसमें छज्जा होती है, आपको छाज नहीं लगेगी, क्योंकि आप 


व्यापारी हैं। व्यापार आपको प्रिय है। हमको यह थोडा भी अच्छा 
नहीं छगता । 


मूर्ति ही ईब्वर नहीं है। यह ईइबर का प्रतीक है। उपासनाके 
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लिये इस प्रतीककी कब्पना हुई है। अपने ईश्वर सभी राजा अयवा 
राजकुमार हैं। इसीसे ईश्वरको अद्न-गन्रोंसे सजाया जाता है | रे तो 
इन हथियारोंक़ी जरा भी आवश्यकता नहीं है । शान्ति चाहने वालोंको इन 
हिंसक अस्न-गर्त्रोंसि क्या मिलना है ! अब एक नया धर्म चल्य है| हथि- 
यारोंके द्वारा ठेवीकी आरती उतारी जाती है। यह सत्र हिन्दूधर्मका पागल- 
पन है| उपनिषद्‌ कहते हैं कि “सब खलु इदं अ्रह्म” समत्त जगत्‌ त्रक्ष 
है, जो कुछ है, त्रह्मके सिवा दूसरा कुछ नही है| मूर्तिके पत्थर भी ब्रक्ष 
ही हैं। पर यह ब्रह्म अपने कामका नहीं | ब्रह्म होता हुआ भी आमास्ति 
होता है, जगत्‌ रूप से ) अध्यस्त मासित होता है, अधिष्ठान भासित 
नहीं होता । अध्यत्त मिथ्या है, अधिष्ठान सत्य है। सत्वकी अतीतिके 
डिये एक प्राथमिक शिक्षा छी जाती है। वही मूर्ति पृजा है। मे मूर्ति 
पूजाको जीवनवी अन्तिम वस्ठु नहीं मानता । आप सत्योपासना करना 
सीखें और सच्ची मक्ति करने छगें तो आप भी ऐसा ह्वी कहेंगे कि 
मूर्तिपूजा मनुष्यके जीवनमे लिपट ही जाय ऐसी वस्तु नहीं है | जहाँ तक 
आवश्यकता माद्म पड़े वहाँ तक मूर्तिको पूजे | तल्लोनताका अनुमब हो, 
जगत्‌ भूल जायें, जगत्‌की वस्तुएँ भूल जाये, आप अपनेको भी भूछ जायें, 
तब कौन किसको क्सि साधनसे पूजेगा ! यह सच्ची दकशा है । आप 
वहाँ पहुँचे नहीं हैं, इसलिये क्दाचित्‌ मेरी बात सत्य नहीं भी छगे। 
पर एक ठिन तो आपको मेरी ही वात दचेगी | जैसे योगी लोग नासिका, 
अ्मस्मध्य आठि अथवा पीठकी करोड़ रब्जु आदिको ध्यानके स्थानकी 
भाँति बताकर वहाँ ध्यान करनेका आग्रह करते है, पर वे स्थान हमेशाके 
, र्यि तो नहीं ही हैं । वे अभ्यासके ढिये हैं। समाहित होना आ जाय 
तो उसको छोडकर उपास्थदेवकी समाधिमे ट्ब जायें । मूर्तिपूजा भी ऐसी 
ही वस्ठु है। उपासना करना आ जाय तब निराकार शाल्य्राम छेकर 
अल्य हो जाय | फिर शाल्ग्रामको छोडकर जैसा कि अनेक बार मैंने 


यही कहा है, आत्मसाक्षात्कारम तल्लीन हो जाइये | आत्मसाक्षात्कार 
ही मगवत्साक्षात्कार है | 
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किसीको यह भ्रम नहीं होना चाहिये कि हमको भगवान्‌ आकर 
मिल जायेगे । इसका नाम भगवत्साक्षात्कार नहीं है। भगवानमे जिन 
सद्गुणोंकी आपने कह्पनाकी है अथवा दूसरोंके कल्पित जिन गुणोंको 
आप भगवानमें मानते हों, उन्हीं शुर्गोका आपमें साक्षात्कार हो तो 
इसीका अर्थ भगवत्‌ साक्षात्कार है। आपको छलचानेके लिये ही लिखने- 
वाले लिखते हैं, कहनेवाले कहते हैँ कि ऐसा करो तो भगवान्‌ साक्षात्‌ 
दर्शन देगे। किसीको भी भगवानके दर्शन नहीं होते। हुए भी 
नहीं, होगे भी नहीं। वह भ्रम है। भ्रममेसे आपको निकल जाना है 
और स्वयं मगवान्‌ बनना है। मगवान्‌ प्रकाश स्वरूप हैं। आप पूर्ण 
ब्रह्मवारी रहकर उसी प्रकाशको प्राप्त करें । वह सर्वश है। आप 
मानसिक बल बढ़ाकर निर्मेछ बनकर सर्वज्ञ बने। भगवान्‌ परम दयाहु हैं, 
आप भी गरीबोंके लिए. आँसू और रक्त बहाने की तैयारी करे | भगवान्‌ 
उदार हैं, आप भी अपनी तिजोरी खाली करना सीखें | आप भगवान्‌ 
बन जाएँगे। भगवानका साक्षात्कार आपको हो जायगा | यों तो आपको 
भ्रममें डालनेके लिए! संसारमें चमत्कारसे मरे हुए अनेक पत्थर पडे' 


हें । रे आपका प्रारूध। इस शब्दके सिवा दूसरा क्या कहा जा 
सकता है। 
मूति भगवस्ताक्षास्कारका एक साधन है, अतः उसे किसी प्रकारसे 


अपवित्र न करें । गाजा, बीडी, सिगरेट आदि पीनेवालेको मूरतिपूजाका 
अधिकार नहीं है। प्रत्येक वस्तुका अधिकार होता है। व्यसनी पुरुष 
या स्री, भगवत्‌ मार्गके लिए सर्वथा अयोग्य हैं। इस माग्गमें जानेकी 
जिसकी इच्छा हो उसे निव्यंसन बन जाना चाहिये। पापाचारसे मूर्ति- 
पूजाका कोई सम्बन्ध नहीं है। मूर्तिपूजाके लिए आपके हृदयमें जो 
सच्चा प्रेम उत्पन्त हुआ हो तो उसी प्रेम जलछसे आप अपने व्यसनोंको 
धोकर साफ करें, दूर करे | फिर मूर्तिपूजाके द्वारा आन्तरिक दोष, पाप 
जला डालें | भगवत्‌ साक्षात्कार हो जायगा। 


२२--६-७० को मोम्बासासें दिया गया प्रवचन । 
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साम्प्रदायिक रीति से मूर्ति पूजा 


मुझे आज विलम्ब हुआ है, इसका खेद है। इमतोग मूर्ति पूजाका 
विचार कर रहे थे । अभी इस विचारको आगे बढाना चाहिये | आज 
हम इस रीतिसे विचार करें कि साम्प्रदायिक इस सम्बन्धमें कसी 
मान्यता रखते हैं। वैष्णवोंके आज मुख्य चार सम्प्रदाव प्रद्च हैं । 
उनमे सबसे प्राचीन और प्रगतिशीछ सम्परदव श्रीसस्प्रदाय है । 
श्रीसम्प्रदायके दो मुख्य आचाये हुए है, श्रीरामानुजाचार्य दक्षिण मारतमें 
और श्रीरमानन्दाचार्य उत्तर भारतम । दोनों आचार्योमे अमुक अंशोमे 
मतभेद तो है ही; फिर भी मूर्ति पूजाके सम्बन्ध ठोनों एकमत हैं । 
श्रीसम्प्दायकी मूर्तिपृजाकी पद्धतिका विचार कर लेनेके पश्चात्‌ दूसरे 
सम्प्रगयोंकी पद्धतिके पिचारकी आपको आवश्यकता नहीं रहेगी । 

यजुर्वेडके जिस मन्त्रको मेने एक दिन छुनाया था और मैने ही 
कहा था कि छोग मानते हैं कि भगवान्‌ अकाय हूँ, उसके शरीर नहीं 
है किन्त श्रीरामानन्दाचार्यके अनुयायी इसी मन्त्रसे भगवानके शरीरकी 
सिद्धि करते हैँ | वे कहते हैं--- 

“से पयेगात्‌ शुक्रमू अकायम्‌ अन्नणम्‌ अस्ताविरम शुद्धम्‌ 
अपाप विद्धम्‌. ...... .- 9 

इस मन्त्र में परमात्माको अकाय कहा गया है किन्तु इस कथनका 
रहस्य दूसरा है। अकाय अर्थात्‌ जिसका शरीर नहो वह। यदि 
परमात्माके शरीर न दो तो शरीरमें होनेवाले दोष भी नहीं ही होंगे | तब 
अकाय कहने से दी स्वयं सिद्ध होता है कि उसमें कोई दोष या विकार 
नहीं है जो वस्तु स्वयं सिद्ध है उसके लिए! वेदको प्रयास नहीं करना 
चाहिये। पर इस मन्त्र अकाय कहकर भी अन्नणम्‌ अस्नाविरम 
शुद्धमू अपापविद्धमू कहा गया है। अनणम्‌ अर्थात्‌ निसके शरीरमें 
घाव, फोड़ा, फंसी न हो। अलाविरम्‌ अर्थात्‌ जिसके शरीरमें नस-नाडी 
न हो वह। झुद्धम्‌ अर्थात्‌ शरीर में शरीर संबधी पसीना आदि दूसरे दोष 
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न हों वह । अपाप विद्म अर्थात्‌ शरीर संयोगसे आचरण करते हुए 
पापोंसे परे हो वह । दोष निवारणके लिए ही इन शब्दों द्वारा प्रयत्न 
किया गया है। इस निरथेक प्रयक्षकी क्या आवश्यकता ? क्‍या कारण ! 
कणाद कहते हैं “बुद्धिपूवो ऋतिवेद्‌” बेदमें जो कुछ है बुद्धि पूर्वक ही 
है। बुद्धिसे बाहरकी बुद्धिहीन कोई वस्तु नहीं है। अतः वेदमे जो 
शब्द हो वह तो बुद्धिपूवेक ही होना चाहिये। इसलिए अकाय 
कहनेके बाद भी चार विशेषणोंका तात्पय क्या है, उसे विचारे । ईश्वरको 
काय तो है ही इसका अस्वीकार नहीं किया जा सकता। काय अर्थात्‌ 
शरीर | बृहृदारण्यक उपनिषद्से कहा गया है--- 


“यस्य प्रथिची शरीरम्‌, यस्य आपः शरीरम्‌, यस्य अप्लिः 
शरीरम्‌, यस्य अन्तरिक्ष शरीरम, यस्य वायु! शरीरम्‌, यस्य 
जी. शरीरम, यस्य आदित्यः शरीरम्‌, यस्य दिशः शरीरम्‌ , 
यस्य चन्द्रतारक शरीरम्‌ू, यस्य आकाश: शरीरम्‌, यस्य तसः 
शरीरम्‌, यस्य तेजः शरीरम्‌ , यस्य सवोणि भूतानि शरीरम, 
यस्यप्राण: शरीरम्‌ , यस्य बाक्‌ शरीरम्‌ , यस्य चल्लु: शरीरम , यस्य 
श्रोत्नं शरीरम, यस्य सनः शरीरम्‌, यस्य त्वक्‌ शरीरमू, यस्य 
विज्ञानं शरीरम्‌ , यस्ये रेतः शरीरम्‌। ( सप्तम ब्राह्मण-३-२३ )? 


इन श्रुतियोंमें प्रृथ्वी, जल, अमि, अंतरिक्ष, वायु, दिश, आदित्य, 
दिक्‌ , चन्द्रतारक, आकाश, तमस्‌ , वेजस्‌ , भूत, प्राण, वाकू, चक्ष, 
श्रोत्र, मन, त्वक्‌ , विशञान, रेतसू इन समीको आत्माका अर्थात्‌ ब्रह्मका 
इसलिए' ही ईश्वरका शरीर कहनेमे आया है। अतः ईइवरके शरीरको 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता । जब ये सब शरीर है हीं तो क्‍यों न 
ईंबबरका एक दिव्य शरीर न माना जाय १ इसलिये श्रीसम्प्रदाय एक 
दिव्य भगवद्‌ विग्रहदको मानता है। यजुवेंदके अकाय शब्दका भी 
भौतिक काय ईब्रके नहीं है, इतना ही अर्थ मानना चाहिये। दिव्य 
काय तो है द्ी। और वह काय सभीको इष्ट नहीं है इसलिये शकाका 
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अबकाग रहता है कि उसमें फोढड़ा-फुंसी, नसनाड़ी, अश्वद्धता, आदि 
विकार होंगे, उसी शैंकाकी निवृत्तिके लिए ही दूसरे चार विशेषण डिये 
हैं, इस प्रकार अकाय शब्ठका ही अर्थ सकाय-सशरीर वनता है| वह 
इंडबर शरीरी होते हुए भी नित्य अविनाशी है, कढाचित्‌ कोई ऐसा कहे 
कि शरीरका नाश भी देखनेमें आया है, इससे शरीरी ईश्वरका झरीर मी 
नागवान्‌ होगा, तो इसका उत्तर यह है कि शरीर होता दे ऐसी व्यात्ति 
नहीं है, भौतिक शरीर नाशवान्‌ है ऐसी व्यातति है, जो-जो जन्य होता है 
वह नाशवान्‌ होता है, इस व्याघिके बलसे ऐसा माना जाता दे कि झरीर 
जन है-पैदा होता है, इससे वह नाशवान्‌ दे । जन्य भौतिक शरीर है इससे 
उसका नाश होता है,विव्य शरीर जन्य नहीं है, अनादि कालके मगवर्संकव्पसे 
वह गरीर अनादि है | उसकी उत्पत्ति नहीं है, मगवान्‌अनादि है, उसका 
शरीर भी अनाडि है । जिस प्रकार ब्रह्मको-ई4रको निगुग कहनेम आता है 
और उसका केवल इतना ही अर्थ होता है कि वह दुष्ट गुणोंसे रहित है। दया; 
ओऔरदार्य, दाक्षिण्य आदि उसमे होते ही हैं। ऐसे सहृण हों तो ईश्वरका 
कुछ विगढता नहीं है । कदाचित्‌ कहँ कि अद्दैत-हानि होगी, यह भी 
टोप नहीं है। अद्वेत-हानि तमी होगी जत्रकि ब्रह्म या ईशव२ अनेक माने 
जायें, ऐसा नहीं है। उसके केवल गुणगोंको ही श्रीसम्प्रदाव नित्य मानता 
है । उसके गुण उससे मिन्न कोई वस्ठु नहीं हैं । जैसे टाहकता गुण 
अग्निम अध्रथक्‌ सिद्धि सम्बन्धसे रहता है वैसे ही ई-थवरकी दया ईश्वरमे 
अप्रथक्‌ सिद्धि सम्बन्धसे रहती है; ऐसा नहीं मानना है । ढया, औदार्य 
आदि उसके गुण उससे पयक्‌ नहीं हैं। वह दया रूप ही है। वह 
ओऔडायंरूप ही है। कदाचित्‌ आप कहें कि ईश्वर तो ठ्रव्य है, दया गुण 

है। द्रन्य पे होगा १ श्रीसम्प्रदायकी दृष्टिसे यह प्रश्न भी भ्रमपूर्ण 

है | व्या, औदार्य आदि क्या हैं? ज्ञान विशेष हँ--बुद्धि विशेष हैं। 

पर दुःख सहन करनेकी अशक्तिके कारण अयसू्‌ उद्धाये: इसका उद्धार 
करना ही चाहिये, ऐसा ज्ञान ही ढया कहलाती है। ज्ञान ठ्रव्यरूप भी 

होता है, गुणरूप भी होता है। भगवद्ज्ञान द्वव्यरूप ही है। इसलिये 
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'क्रमी उसमें अद्वैत-दानिरूप दोप नहीं है। वह अद्वेत ही रहता है 
क्योंकि वह भगवदशानरूप द्रव्य भगवान्‌ से प्रथक नहीं है, भगवद्रप ही 
है, इस प्रकारसे ईश्वर सशरीर और सबंगुण सम्पन्न होता हआ भी 
अविनाशी और अद्वेत द्वी रहता है | 


एक दूसरी वस्तु -भगवान्‌ सशरीर द्वोता हुआ भी मनुष्यके देहके 
समान देह धारण करनेवाढा नहीं है। वह निराकार है। वह तो 
“अपाणिपादों जबनो5ग्रह्दीता पश्यत्यचक्षुः स आणोत्यकर्णः” वह 
बिना हाथका है फिर भी सर्वग्राद्दी है | वह पादद्दीन है, फिर भी अति- 
गतिवाला दै। वह नेन्नहीन है फिर भी सर्वद्रष्टा हे। वह कर्णदवीन दै 
फिर भी सर्वश्रोता है । वह तो अद्भुत पदार्थ है । हम लोगोंको वह अद्भुत 
ही लगता है। जैसे विद्यतका शरीर ददय नहीं दे फिर भी उसका एक 
शरीर तो है ह्ी। प्रकाश यही उसका शरीर | पवनके हाथ-पाँव नहीं हैँ 
फिर भी चछता हे और पकड़-पकड़कर बडे-बड़े इक्षोंकी तोड़ टालता दे। 
उसका भी एक देह तो है। स्पर्शसे उसका शान होता है | इसी प्रकार 
ईश्वरके द्वाथ, पाँव, कान, नाक, कुछ नहीं हे तो भी वह सर्व इन्द्रियोंका 
कार्य करता दे | सरपको कान नहीं होता फिर भी सुनता दे | वह आँखसे 
दी सुननेका काम करता दे | इससे चक्षु/अ्रवा कदछाता है | हम आँखसे 
सुन नहीं सकते । सर्पका आँखसे सुनना हम सबोंको आश्वर्यम डालता 
है। परमात्मा तो सर्वाश्वयमय है । अपने समान ही हम उसे मानते हैं 
इसलिये अपने समान द्वी उसे भी इन्द्रियादिके परतन्त्र मानते हेँ। 
अतणएव उसका इस्तपादादिरद्दित ही एक दिव्य देह है | उसीको वेदोंमे 
परम व्योम कहा है। 

एक दूसरी शड्ला--यदि परमात्माके इस्तपादादि अवयव न हो, 
आकार न दो, वह निराकार दी द्वो तो वैष्णवोके अन्योंम -- 


विलोक्य केपीह पदारबिन्दे, 
समुलसन्तं ठव पारिजञातम्‌ | 


( ५४ ) 


च्वासाश्रयन्ते, परमेप दासो, 
दयानिधे दीनतया अपन्नः ॥ 


इस प्रकारसे कहा गया है इसका क्या उत्तर १ इस छोकका अथ॑ है 
४/हे भगवान्‌, कितने ही छोग तो आपके चरपगारविन्दम रहे हुए कब्प- 
दृक्षको देखकर लोभसे आपका आश्रय लेते हैं। मे छोमसे नहीं, पर 
दीनताके कारण आपकी शरण आया हैं |? इसम चरणका वर्णन हं, 
दूसरे ोकोंमें मुख, नेत्र, हस्त आठिका वर्णन भी है, बद्रि उतका कोई 
आकार न हो तो इस वर्णनका क्‍या अर्थ १ इन प्रश्नोंका भी वैष्णवोंके 
पास उत्तर है और वह सत्य उच्तर है | 

उपासकोंकी अनुकूल्ताके लिये द्वी ईश्वरके रूपकी कव्पना हुईं ६ | 
जो उपासक अल्प सगुण ब्रह्मकी उपासना न छर सकता हो, बिसकी 
चित्तत्रंत्ति चम्चछ हो जाती हो, जिसे एक आश्रय अवल्म्बकी आवश्यकता 
प्रतीन होती हो, उसके लिये मुख आदि अवयवोंकी कल्पना की गयी है | 
देखे | सुनें। रामपूर्व॑तापिनी उपनिषद्म कहा है-- 


| 


रसन्ते योगिनोनन्ते नित्यानन्दे चिदात्मनि। 
इति रामपदेनासोी पर ब्रह्मामिधीयते ॥ 
चिन्मयस्याहितीयस्य निष्फलस्याशरीरिणः । 
उपासकानां कासार्थ न्रह्मणो रूपकल्पना॥ 


“बोगी-बति, त्रह्मचारी उस अनन्त, नित्य, आनन्दस्वरूप, चित्त्वरूप 
उक्षम रमग करते हैँ। व्यानावस्था प्रात्कर आनन्दित होते हैँ । इसीसे 
अथात्‌ रमण ऋऊरनेसे ही वह पस्रह्म रामशब्दसे भी कहा जाता है। 
अथात्‌ ब्रह्मका ही एक दूसरा नाम राम है। यह नाम इसलछिए पड़ा कि 
उसमें योगिजन रमग करते हैँ, अर्थात्‌ राम और ब्रह्म ये दोनों शब्द 
समानार्थक हँ-प्रवोयवाचक हैं। ऐसे चिन्मव, अद्वितीय, कल्ारहित, 
शरररहित ब्रह्मके रूपकी कल्पना तो केवछ उपासकोंके लिए ही है। 
दूसरा कारण नहीं है। इन दोनों छोकोंसे दो वस्तुएँ प्रतिपाठित होती 
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हैं? एक तो यह कि राम शब्दसे दशरथकुमार रामका ग्रहण नहीं है 
किन्ठ परब्रह्मका ही नाम है। जिस प्रकार बूंहणाद्‌ त्रह्म जगत्‌का सजन 
कर, संवर्धनकर स्वय इसमें व्यापक होकर उससे भी बढ जाता है 
इससे वह परमात्मा व्रह्म कहा जाता है। एवं रमणात रासः तत्वशानी 
उसमे रमण करते हैं इसलिए, ब्रह्म ही राम भी कहा जाता है। और 
ऐसे ब्रह्मका रूप तो शाञ्ल प्रसिद्ध नहीं है तो उसका आकार किस 
प्रकार आ गया ! इस प्रइनके उत्तरमें दूसरी वस्तु प्रतिपादित होती है 
कि “यद्रपि ब्रह्म चिन्मय है, अह्वितीय है, निष्कल है, निराकार है तथापि 
उपासकोंके लिये उसका रूप कल्पित किया गया है। 

किंच, साम्प्रदायिकोंने भगवन्मूरतिका नाम अर्चावतार अथवा अर्चो- 
विग्रह रखा है। वस्तुतः यह नाम शाल्प्रामके हैं। ब्रह्म निराकार 
और निरवयव है । इससे उसकी उपासनाके लिये सर्वप्रथम शालप्रामकी 
कव्पना हुईं और वह भी विष्णु स्वरूपकी पूजाके लिये। इस दृष्टिसे 
अर्थात्‌ उसको अर्चावतार माननेके लिये वह मूर्ति, वह विग्रह साक्षात्‌ 
भगवत्सरूप ही माना जाता है। वह शाल्म्राम पीछेसे विष्णुके सभी 
स्वरूपोंका प्रतिनिधि बना | इससे रामोपासक, नारायणोपासक, कृष्णोपासक, 
सभी उनकी पूजा करते हैं, और यात्रादिमे किसी भी मूर्तिके बदके उसको 
पूज लेते हैं | 

जो लोग सम्प्रदायाचारमें विश्वास न रखते द्वों उनकी दृष्टिमें मूर्ति- 
पूजा किस प्रकार संगत है, अब इसका विचार किया जाय। जो छोग़ 
ईश्वरको मानते होंगे वे छोग उसकी प्राप्तिके लिये भक्ति, उपासना, योग 
ऐसे किसी नामके द्वारा परिचित साधनोका उपयोग करते होंगे | चाहे 
साकार ईश्वर माना जाता हो अथवा निराकार ईश्वर। परन्तु यटि वहन 
माना जाता होगा तो, इन तीन साधनोंमेंसे कोई-न-कोई साधन स्वीकृत किया 
गया होगा। मैं इसमें एक चौथी वस्ठ जोड़ता हूँ वह है विश्वद्ध प्रेम । 
विश्वद्ध प्रेमको मैं प्रेमलभषणा भक्ति नहीं कहता । वह है भी नहीं | वह 
प्रेम है और विद्वद्ध प्रेम है। प्रेमसे भी मैं मुक्तिका स्वीकार करता हूँ । 
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मीरा इसी विश्यद्ध ग्रेमले मुक्त हुई होगी | जो भक्तिसे मुक्ति होगी तो भरद्ध 
प्रेमसे भी मुक्ति होना ही चाहिये । जिस प्रकार भक्ति हृव्यके तारोंको 
अड्भत करती है उसी प्रकारते विद्वद्ध प्रेम मी झड्डत करता है | पममेंसे 
ही मूर्तिकी कल्पना होती है । 

कृष्णकी राधा क्या थी ? केवल प्रेमका केन्द्र | भागवतमें वो राधा 
नहीं ही है | ब्रह्मवैवर्त आठिसि जहाँ वह है वहाँ केवछ ग्रेमकी कह्पित 
मूर्ति ही है। कृष्ण अपना मनोबिनोद कव्पित राधाके साथ ही पूरा कर 
लेते | यह उनकी युवावस्था थी। पीछे तो वह योगिराज योगेश्वर बने | 
कोई मनुष्य अपने मनकी शान्तिके लिये यदि कल्पित मूर्ति बनाता हो तो 
वह अन्वाब तो नहीं ही है। उसके-उस कत्पित मूर्तिके आगे बैठकर 
यदि कोई जीव अपने हृठयका मन्थन करता हो, अपने दोपोंकोी चुन- 
चुनकर बाहर निकालकर मूर्तिकूप अग्निमें होम देता हो, उस मूर्तिमें ही 
तन्मवताका अनुभव करता हो, उस मूतिके कारण ही वह यदि जगतको 
भूछ जाता हो तो वह भूर्ति किस लिए निन्द्रपात्र गिनी जाय १ परन्तु यदि 
केवल विंछासके लिए ही सुन्दर मूर्ति शोधी जाती हो, आँखोंको खुझ 
ऋरनेके लिये ही यह सुन्दर वत्र और सुन्दर अब्ड्रार उस मूर्तिके डिये 
शोधे जाते हों, और वह वाह्य सुन्दरता ही किसीके चित्तको मूढ बनाने 
वाली वस्तु हो, तो उस मूतिपूजासे कुछ भी छाम नहीं, इतना मैं आज 
फिर पिछले माषग मे जोड़ देता हूँ । 


२३-६-४७० को मुम्बासा से दिया गया अचचन | 


पुराण 


पुराणों के सम्बन्ध में मैं कुछ कहूँ इसके पूर्व आपको एक छोक 
सुनाने की मेरी इच्छा हो गयी हे | यह छोक मुझे बहुत वर्षों से वाद 
है, पर यदि आप पूछेंगे कि इसका घर कहाँ है तो मै बता नहीं सकूँगा। 
क्योंकि अभी तक मेरी इष्टिम किसी मूल्यन्थमें यह मिला नहीं है। 
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इस छोकका अर्थ भी मैं आपको सुनाऊँगा परन्तु आपमें से किसी को 
घबडाना नहीं है। क्रोध भी नहीं करना है। आश्चर्य भी नहीं करना 
है | यह तो एक मनोरज़न है| वह छोक यह है-- 


ह वेदेबिंदीना: प्रपठन्ति शाखम्‌। 
शाखेण हीीनाश्व पुराणपाठाः ॥ 
पुराणद्दीनाः कृषका भवन्ति | 
अष्टास्ततोी भागवता भवन्ति॥ 


इस छोकमें सीढी की चढ़ाई-उतराई जैसा कुछ है। यह कहता 
है कि-- 

“चेदका पढना सब्रसे अच्छी वस्तु है। जिसको वेद नहीं आवे, वेद 
न समझ सके, वेदमें आनन्द न प्राप्त कर सके, वे शास्त्र सीखते हैं, पढते 
हैं। बिन्हें शात्र न आवे, वे पुराण पढ़ते हैं। पर जिसे वेद भी न आबे, 
शास्त्र भी न आवे, और पुराण भी न आवबे, ऐसे ठोंठ छोग किसान बनते 
हैँ । पर जो महान्‌ आल्सी हो, किसान बननेमें जो अ्रम और प्रामा- 
गिकता रहती है, वह जिसे रुचिकर न हो, वह भागवत की पोथी लेकर 
प्रथिवी की परिक्रमा करते हैं। इस छोकमें अधिकारियोंका वर्णन हुआ 
है । यद्यपि यह वर्णन बहुत सत्य नहीं है। वेद, शास्त्र पढ़कर भी मनुष्य 
को किसान तो बनना ही चाहिये। शान और कलाका भाग करना 
चाहिये । शानको रोटीका साधन बनानेमें न आवे तो बहुत अच्छा; 
क्योंकि जो शान रोटीका साधन बने तो गुरुभाव समाप्त हो जाय | श्ञन 
देकर बदलेमें पेता लेनेवाल कैसा गुरु होगा १ वह गुद ही नहीं, वह 
शिक्षक भी नहीं, वह तो नौकर है। मिक्षाइत्तिसे जीना यह भी अच्छा 
नहीं | प्रत्येकके आगे हाथ पसारनेवाला कैसा मनुष्य ? मनुष्य नहीं, 
वह तो कुत्ता है, मानहीन और गौरवहीन है। जिसे अपना गौरव प्रिय 
होगा वृद्द फिसीके आगे मिक्षा नहीं मॉगेगा। कोई श्रद्धासे दे जाय 
यह अछग वस्तु है। अतः किसान बनकर, परिश्रम करके, अन्नदेव को 
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उपजाकर, पेंट मरनेमें, ऋल्वच्वोंका पालन करनेमें मनुष्यता की रहा 
होती है, धोखादेलर, पाउण्डते, वम्मते, पेसा पुवाने्म मनुष्वता आधा- 
रित होती है। हमलोग मनुष्य हैं। अपने धममका, अपने स्वरूपका 
नाश हमें नहीं करना चाहिये । कृपऊको तीसरी सीढीपर रैठानेम छुद्धि- 
मचा नहीं है। सबसे अधिक भ्रष्ट मागवत वॉचनेवाल्य होता है, वह 
गत कबद्माचेतद्‌ मार्ना झो उक्के | क्‍्यांलि वह मोक्ष वेचनेका घन्धा रेकर 
बैठता है। मागवत्‌ मोक्षमन्ध माना जाता है। सात डिनमें ही, चाहे 
जैसे पापी को मोनर घाममें पहुँचानेका वह ठेका लेता है। पचास, सौ 
व्पये म वह मोक्ष ढे ठेता है। इससे मोलका सौदा ऊरनेदाला सब्से 
अधिक अघम हो उक्तता है। आज दो प्रत्येक अन्य रोदीका ताधन उन 
गया है। परन्ठ आब तो चैठा वातावरण प्रस्तुत है उती अझारते ही 
चलनेमें कुशछ है, तो भी घनेच्छाते मायवत छॉँचनेऊा घन्धा तो खराड 
ही है। क्योंकि यह घन्या ही नहीं है। ग्ह एक अछार की मिक्षाइत्ति 
है--अलु | 
अब पुराण जी जत--पुराणोंमें जो कया लिखी हुई है, उसकी ओर 
इांश्याव करते हुए, पुरागों को आदइा समझनेन विद्वान्‌ मनुष्य अवश्य 
ल्ञमनम पडेगा । झरितनी ही ऐसी यन्दी और असुंयत जथाएँ उसमें 
भरी हुई हैँ कि मनुष्व को रोप आये बिना नहीं ही रहेगा। इश्वरके 
पयचू पृथक स्वरुपों की रत्पना पुराणोंने की ही है। पुराणों को बनाने- 
वाला कोई एक व्याक्त नहा है। वह तो अल्य-अल्य मस्तिष्क की 
उपज है| उसमें लड़ा मारने की बाते बहुत सी हैं। एक पुराणमें शिव 
की निन्दा तो दूसरेमें उठकी स्ठुति । इसी प्रकार एक पुरागमें विष्णु की 
निन्‍्द तो दूसरेमें उसकी व्छुति। एक पुराणमें भत्म और रुद्राक्ष की 
निन्‍्द्रा तो दूसरेमं उनकी ही । एक पुराणमें तिरक और तुलसी 
की निन्‍्द तो दूसरेमें उठकी ही स्तुति | यह उतर जानकर मनुष्य अवश्य 
आइुछ होगा, कुछ समझमे न आवेगा । निनन्‍्दालुतिसे अूग रहकर यहि 
इतना दी लिखा गया होता कि राम, कृष्ण, झिव, दुर्गा, गगपति, सूये, 
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आदि देव समान ही हैं। एक ही परमात्माके प्रथक्‌-प्थक्‌ नाम हैं, जिसे 
जो रुचिकर हो बह उसको भजे । तिरूक और माला की निन्दा खुति न 
करके जो सीधी रीतिसे कहनेमें आया होता कि जिसकी इच्छा हो वह 
ऊध्वे पुण्ड' तिलक करे, जिसकी इच्छा हो वह भस्मघारण करे, जो चाहे 
वह तुलसी धारण करे, जो चाहे वह रुद्राक्ष धारण करे तो अधिक उचित 
कहा जाता । पद्मपुराणमें कहा गया है कि--- 
अध्वेपुण्ड्मूध्वे रेख॑लछलाटे यस्य दृश्यते। 
चण्डालोपि स शुद्धात्मा पूज्य एव न संशयः ॥ 
अर्थात्‌ “जिसके मस्तक पर खडी रेखाओंके साथ ऊध्बेपुण्ड (तिछक) 
देखनेमे आवे यदि वह चाण्डाल हो तो भी वह शुद्ध स्वरूप है। वह 
पूजने योग्य है इसमें संदेह नहीं |” इतना कहकर तुरन्त ही वहाँ ही 
नीचे दूसरा लोक कहा गया कि 
यस्योध्वेपुण्ड दृहयेत छछाटे न नरस्यहि । 
तदशेंन॑ न फर्तेव्यं दृष्टा सूर्य निरीक्षयेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ “जिसके मस्तक पर कथित ऊध्वंपुंड देखनेमे न आवे उसका 
दर्शन नहीं करना चाहिये। और यदि उसका दर्शन हो ही जाय तो 
सूर्य दर्शन कर लेना चाहिए ” अन्तिम छोक यढि न लिखा गया होता 
तो लिखने वालेकी मर्यादा बढ़ जाती । इसी पुराणमें एक दूसरी जगह 
कहनेमें आया है कि--- 
त्रिपुण्डू यस्य विप्रस्य ऊध्वेपुण्ड न दृश्यते । 
त॑ दृष्टाप्यथवा स्प्ृष्ठा सचेलं स्नानसाच रेत्‌ || 
अथांत्‌ “जिसके मस्तक पर भस्मसे किया भिपुण्ड देखनेमे आयचे 
और ऊरध्व॑पुण्ड न दीख पडे उसका दर्शन करके अथवा उसका स्पर्श करके 
सभी वस्तनोंके साथ स्नान कर पविन्न होना चाहिये । पुराणोंमे यदि यह 
लडाईकी बात न होती तो बहुत ही अच्छा होता । परन्तु अब तो ऐसा 
होता तो अच्छा और वैसा न होता अच्छा” कहनेका कुछ प्रयोजन नहीं, 
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दो दईसोहे। अब तोजित गप्रक्ारते है उसी रीतिसे है उसी रीतिसे 
उसकी उपयोगिताका विचार करना चाहिये] पुराण मे ही किसी 
वलुकी धर्म बताएं अथवा चाहे क्रिसीको अथर्म बताएं उसके साथ 

अधिक सम्बन्ध नहीं है | वह तो घर्मो भी अथर्म और अधमको मी 
धर्म कह सकता है। ऊर्घापुण्ड्र धारण ऋरनेवाला ऊर्ध्पुण्डको धर्म 
भर पव्न्रि वत्धु मानता है। पद्मपुरण कहता द कि उसका रुख 
अपवित्र है। त्रिपुण्ड छगानेवाछा या रठाश्षत्णी मादा पहरनेवाल मानता 
है कि वह धर्म युक्त कार्य कर रहा है। पद्मपुराण कहता है कि वह 
भी अपविश्र है। इस अकार किसीके कहनेसे कोई अपविंत्र नहीं होता, 
ऐसे ही किसीके ऋहनेसे कोई पवित्र भी नहीं हो बाता, “गुझ्ञा 
पज्चादि दह्मेद चान्यारोपित बहिना?” घृंघचीके ढेर को देखकर किसी 
को दूरते आगका टेर माद्म पड़े इससे शुघचीका ढेर आग नहीं वन जाता। 
अत युरागेक्ते देखने लिए एक नयी दृष्टि चाहिये, वह यह 
हई--पुयागोंकी सृष्टि परत्ति और निदृत्तिके लिये ही है। यही इसका 
आदर्श दहै। मनुप्वकी सत्कर्ममें प्रदत्ति हो, और असत्कर्ममें से उसकी 
निदृत्ति हो, वह सत्कर्ममें पत्त हो, और असत्कर्मसे निदतत हो, व, 
वही पुरागेंका अयोजन है। पुराण सत्य बोलते हैं कि झठ बोलते हे 
इसका विचार ही नहीं करना है | मविष्यपुराणम हसिंह मेहताको, और 
गायनौरगढ़के महाराज तथा स्वामी रामानन्दके शझिप्य पीपाको दक्षिण 
देशका वैश्य कहा है। यह सर्वथा असत्व है। ऐसी तो कितनी ही 
इरागोक्त घब्नाएँ अतत्व हैं | इनका विचार करने ढमेंगे तो पुराणोंका 
पता नहीं छगेगा । अतणव मैंने जो कह है वही पौराणिक आह है। 
उसी रीतिसे उनका विचार करना चाहिये | पुराणोंमें खवर्गका जो आकर्षक 
और प्रढयोमक वर्गन हुआ है और नरकके जो बगित वर्णन हुए हैं उनमेंसे 
एक भी सच्चा नहीं है| सत्वताके ढिये उनका वर्गन हुआ भी नहीं है । 
स्थका आकर्षक वर्णन स्वर्ग ग्रापक थोग्य कार्योंमें मनुप्यकी प्रवृत्ति 


है. 


करानेके लिये ही हुआ है। नरकका रोमाश्चक वर्णन नरक आपक कमोंसे 
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दूर रखनेके लिए. ही हुआ है। इस आदरशको समझकर इसमें जो अच्छा 
हो वह अहण करना और जो निकम्मा हो उसका त्याग करना चाहिये। 
यही मनुष्यता है। 

प्रत्येक पुराणका अलग-अलग समय है, यदि वह समय निश्चय हो 
जाय तो तत्कालीन कितनी ही प्रथाओको हम समझ सके। उस 
समयका कितना ही सत्य इतिहास हमको मिल सकता है। उस समयमे 
लोगोंको कितना भ्रम हैरान करता था, उन लोगोंका किस रूढिमे जीवन 
व्यतीत होता था, यह सब हमे समझनेको मिले । उस समयके आचार, 
विचार, छोगोंकी मनोमावना, सामाजिक परिस्थिति, निर्बल्ताएँ, पुराणोंमेसे 
हमें जाननेको मिलें । उनमे बहुत कुछ हैं । बहुत छॉकोपकारक और 
शास्रोपकारक घटनाएँ हैं। श्ञानको समृद्ध करें, भक्तिको जीवन प्रदान 
करें, आचारको पविन्न करें ऐसे बहुतसे विषय पुराणोंमे भरे है। पुराणोंके 
संशोधनकी आवश्यकता है| बौद्धों ने अपने धार्मिक अन्थोंके संशोधनके 
भूतकालम विद्वानों और बौद्धमिक्षुओंकी बड़ी-बड़ी सभाये मरी हैं और 
ग्रन्थोंके प्रामाण्य और अप्रामाण्यकी मीमासाकी है। जैनियोंने भी 
अपने ग्रन्थोकी प्रामाणिकता स्थिर करनेके लिये ऐसी सभायें भूतकालमे 
भरी हैं। हिन्दूधम इस दिशामे उदासीन है। उसे ऐसा छूगता है कि 
आये क्रषि जो कुछ कह गये हैं वह अमर सत्य है--निश्नम है, 
उसमे थोडे भी संशोधनकी हिन्दूधमंको आवश्यकता नहीं प्रतीत 
होती | इसीसे हिन्दूधर्म धीरे-धीरे क्षीण हो रहा है। हिन्दूधमेका 
विस्तार बहुत है। इससे उसकी क्षीणता शीघ्र किसीके ध्यानमे नहीं 
आती | धर्म और जातिके हितेपी इस क्षीणताको, इस हासको, इस 
अधःपतऩको अच्छी तरहसे देख रहे हैं | मूललॉंको यह नहीं दीखता। 
बे मदोन्मत्तकी भाँति पुरानी छीकपर चले जा रहे हैं। पुराणोंका आज 
एक-एक आचार सनातनधर्म हो गया है। पुराणोंके देवताओंमें से 
कितने ही मासाहारी हैँ । कितने ही मद्यपशरात्री हैं। इनके नामते आज 
हिन्दूधम मास और शराबसे सराबोर हो गया है। प्रथक्‌-पथक्‌ भगवानोंकी 
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० ० रु्््जो हयियार +>अ 3... महादुद्धके 5 
ऋल्यना एशगॉने ही की । उतको हयियार दे-देजर किसी नहादुद्धक 
8 पा 30355. ० 2 कस मन भतब्नलमें काम नहीं 
महाठीर ज्नाये | उमवपर इनमे से जलोई महावार दृतकांल्य कवच 
गेंकी इईच्ा हुई। हिन्द आलक जैर शलिकाये दोनो 
झआावे। हिन्दुओंकी डुइ्चा हुइ | हिन्दू गलक आर झांदिकाव द-+ 
मे यबनीके गजारमे वेचे गये | सोमनायला मन्दिर साद-खाव हार 
छैद्वेम यजनीके वादारम॑ बचे गये | सोमनाथजा मान्र साद-ठाव अर 
गया, दद्य गय लोमनायडी [० पवित्र कल पी... छोड्कर ख््ड्दलार चाहे 
तोझ गदा, दद्य बंग कवर ठामनायर्ज पादद्र झाक-युत छाड्िक ना 
पघार व्व्ता ० 23० नी! दल्श्र डक जाला परवठा 
उहाँ पघार गये । ठेव्ताओंनो तीर, तत्थर छिम्ूल, नाला, परवा, 


। 
कर क [। #यक 
बंदर देऊर इंद्धरओी नर्गग, इंशरनओी शक, ई-दरकी 


37 अल 5 सिंछा और उदचे 
खंदर देच्र इद्धली नगज, इरनो बाद, इद्चरकों प्रात आर उठक 





छऐेडव्का अलरने नीलान जर डाछा गया । आज भी ऐसे पड़े हू कि 














् 
२5 2 _ आरती होने लगी है। माना £ कि देदी 
क््यिह, ऊच छुरेसे रठा हाने लगी है। गाना झाता ६ छू दद 
कि कर होगी  आब अं्चंच्चो हे शक्ति 53... 3.2 श्र उठ 5 >>2" 
उचक्ू हागां ऋ(र झचबभाझां खूदन्त शाक्त दगां कर उस छाकझुस गह 
प्ज्ऋऊ पैर हाइडोज्न इमको क्ग-भरमें निस्तेड ऋर 
आऋजञअ आज एटन चउ_म आओर इंडाज्न असंऊा छकअगननरस वचिदज £2 
डालिना दो्ण्क्ट पागलोंकी जे आज नी चल रही हम यह च्टन्मटुनक, प्रा एज] 
डालेया | एंडा पायलॉणा बाद झाद ना चल रहा हू) यह उत पुरागाछ 
प्रताप है ओशंन्राचार्यके दके वथनानसार वि अनातञ्चिलने चली थाती 5 
ताए है। श्यंभण्राचायऊ क्‍्यनानुचसार अनाहत्लिलने चला आता हुई 
परव्च्चिज्ग माहाह्य हैं व लिये ->+ ऋऊहता >> +>+ आप पराओं जे 
अच्द्रिजा साहात्य ह। इच्लिये ने ऋहत हू छ आप उरायाच ६४ 


मत चीखें । दुगदेवताता निर्माग करें । युगविधाता महापुरुषक्ष 
यह गावीयुग ऊहलाता है। वह युग पवित्रता, उद्यचार, 
इंद्धिवेम० भौर अहिंसाज्य ही है। मानव्ताका ठिकास होने ठे | हिंसक 
पशभोंलि उम्ब्यय अन्त होने 5 । एचगोम ले उत्य और अहिंणा खोज- 
खछोडजर अप ध्मके आये अब्म्य अन्नोंका ढेर लगा दें। गाघीयुगने 


इनिवाजो लिप ड्यि इस छउयका संगीत घर जन देह. 
उपवाऊा इधर जिया है इस घुनका संगीत घरूपरने, देझ-देशमें, 





सनद्र पार न रहा न पी ह 5 पी के 

उठ पार भ दूँड रहा है। इस महाएउ्पके डियेहुए इन तपोमय 
सनन्‍ष्य 5 ज्ल्याज रु ख् घ्व, दररोंको 5 3 व्त्यागके 

) ननुष्य बने, ज्ल्याग साथें, दूसरोंकों न्ल्यागके 


इंश्चरो -_- अल बनायें | ++ 7 शान्तिका भक्ल अरनेवा 
इंबस्को निस्क बनायें । शान्तिका भक्ञ करनेवाले इन 


हि । 
रद 
हि 
3 


घड़ी-चप्टोंको छ्झी न | मन्दिरोक्ता शोस्युल द्यान्त झ्ड् | इत देवमन्दिर स्डि ;े 
५) छुद्ा 5 | मान्दराक ल शान्त कर | इद्ध देवमाच्ंर ही 

रहने हें | इसमें से चीडी., सिगरेट: याँदा, हि 

रहने 5। इतने ते जड़ी, सिगरेट, योंदा, चिल्मकझे वहिष्व्गुरकी आवाद 
उठाएँ। इन इईखर-पूदकोंको जुमतमें सिर ऊँचा करके चलते 

ठा८। इन इंश्वर-पूजकोंको जगतमें सिर ऊँचा करके चलनेके लिये 


बजा शस्च 
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कोई सदाचार दें । उन्हें सत्यवादी और सदाचारी बनने दें। मन्दिरोंमें 
इस ज्त्री-पुरुपषके जमघटको अनीति मानें। ऐसे मन्दिरोंकी यदि आपको 
आवश्यकता माठ्म पड़ती हो तो हर एक मन्दिरको विशाल भूमि दें | 
हरएक मन्दिरको कमसे कम दो दरवाजे दें । एक दरवाजेसे पुरुष दर्शन 
करने जायें, दूसरे दरवाजेसे बहने दशनका आनन्द छटने जायें । स्नी और 
पुरुष एक ही दरवाजेमे व्कराये, सभ्यताको तिलाज्जछि दे, यह वस्तु 
प्रत्येक मूर्तिपूजकको असह्य बननी चाहिये। मानवीय मर्यादाका हनन 
होता है। उसके ऊपर सबको दया करना चाहिये। दूसरे धर्मवाले 
हमारी हँसी करते हैं, इससे हमें लजा आनी चाहिये | 


मै पुराणोंका खण्डन नहीं करता, उनका सुधार चाहता हैँ। आज 
उनका जो शरीर है वह भयंकर है, उनको कोढ़ हुआ है। दवा करें | 
उपचार करे | बुद्धिका उपयोग करें । आय॑-जाति की संस्कृति को उनमें 
से उत्पन्न होने दें | सस्कृतिके महाग्रन्थ पुराण हैं, यह सिद्ध करनेके लिये 
उन्हें योग्य रूप दें । यही मैं चाहता हूँ । आप हजारों मील दूर आकर 
बसे हैं। यहाँ दूसरी अनेक संस्क्ृतियों पनप रही हैँ | फलने की तदयारीमें 
हैं। उनके सामने आपकी संस्कृतिका तेज फीका पड़ जायगा यदि आप 
देश और काल को परखनेमें सावधान नहीं बनेंगे । 


२४-६-७५० को मोम्बासासें दिया गया प्रवचन | 


भागवत कथा 


पुराणों का हिन्दूधर्म के ग्रन्थोंमें आज मुरूय स्थान है । प्रत्येक धार्मिक 
क्रिया--पूजा, पाठ, सन्ध्या, उपासना, यशोपवीत, विवाह ये ध#मी क्रियायें 
पुराणोंके प्रभाव में चल रही हैं| अपनी सभी क्रियायें आज पौराणिक ही 
हैं । वेदके मन्त्रोंका तो जहॉ-तहाँ नाममात्रका उपयोग किया जाता है। 
विष्णुयाग, रुद्रयाग, श्रीराम महायज्, आदि जो यज्ञ हो सकते हैं और 
होते रहते हैं, वे समी आज शुद्ध पौराणिक ही हैं। याशिक कालमें न ये 
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यश थे और न यह पद्धति थी। आज जो इनका स्वरूप है वह केवल 
पौराणिक है। इसीसे मैंने कल पुराणोंके आदर्श और उद्देश्य का विचार 
किया था। पुराणोंके बोलने की जो पद्धति है उससे लोगों को आश्वये 
होता है, शट्ढा होती है, असत्यका आमास होता है, और अन्तमें पुराणों 
को अन्तिम नमत्कार कर लेते हैं | पर हम यदि यद्द समझ ले कि पुराण 
इतिहास नहीं हैं, वे इतिहासके रूपमें लिखे गये भी नहीं हैं। इतिहास 
ऊा वर्णन या सत्य घव्माका वर्णन यह पुराणों का विषय नहीं है| छोग 
पुराणों को अग्ुद्ध पद्धतिसे समझते हैं। इसलिये ही शह्लाके रोगसे पीडित 
होते हैं। कल जैसा मैंने कहा था कि -पुराणों का विषय “अवृत्ति 
और निव्वृत्ति ? है। अर्थात्‌ धर्ममार्ममें प्रजा को प्रदत्त करनेका प्रयास 
ऋऊरना और अधर्ममार्गसे निव्तत होनेका जनसमाज को उपदेश करना, 
यही उनका उद्देश्य है। इतना ही पुराणों का प्रयोजन है | हिमालय तो 
पहाड़ है। पहाड़ जड़ होता है। उसकी कन्या पार्वती चेतन कैसे हुई ! 
पारव॑ती की माँ भी पर्वत ही है। पाव॑ती को तपस्यासे अलग रखनेके डिये 
हिमालय किस जीमसे समझता होगा ? कहाँसे ज्ञान प्राप्त करता होगा ! 
यदि पावती चेतन नहीं, वह भी जड ही हूँ तो उसके साथ शंकर का 
विवाह किस प्रकारसे ? क्‍या शंकर भी जड ही हैं १ ऐसी शह्काएं करना 
और अन्तमें इस वर्णन को असम्भव मानकर पुराणों का तिरत्कार करना, 
यह पुराणोंके आदर्शके अशानका ही फल है। पुराण दशनशात्र नहीं हैं। 
पुराण कोई तकशाजका अन्थ नहीं है | पूर्वोक्त रीतिसे वह तो धर्ममार्गमें 
प्रवतेंक और अधर्ममार्गले निवर्तकमात्र हैँ | धर्ममें प्रद्तति और अधमंसे 
निद्वत्ति इतना ही उनका प्रयोजन है। प्रवृत्ति और निद्वत्तिका पुराण सुन्दर 
और आह्ादक साधन है | संस्कृतके प्रसिद्ध दो ग्रन्थ पद्बतन्त्र और हितो- 
पदेशमें कोवा बोल्ता है, चूहा बातें करता है, कबूतर गड्ढा-समाधान 
करता है, गीव्ड वोछ्ता है, वाघ बोलता है, सिंह बोलता है, मछलियों 
बोलती हैं, और वे अपनी-अपनी भाषा नहीं बोलते, पर बोलते हैं महा- 
महोपाध्याय की भाषा । कौवा, गीदड़, बैठ, वाघ, कबूतर, चूहा, आदि 


संस्कृत नहीं बोल सकते इसलिए! यह ग्रन्थ गप्पोंके ह्वी ग्रन्थ हैं, ऐसा 
मानकर यदि उनका तिरस्कार करनेकी मूखंता दिखानेमे आवे तो यह 
एक दयनीय दशा बन जाय। वालकोंके लिए, युवकोंके लिए, बुड्ढोंके 
लिए,, स्लियोऊे लिए, पुरपोके लिए, वे दोनों उत्तम ग्रन्थ हैं| इन पत्नुओंको 
पण्डित सिद्ध करनेके लिए वे ग्रन्थ लिखे नहीं गये। इन पश्चओंको 
पण्डित बनानेके लिये उन ग्रन्थोंके बनानेमें प्रयास नहीं किया गया। 
उनका उद्देश्य है-- 
“कथाच्छलेन बालानाँ नीति! तदिह कथ्यते” 

ऐसी कथाओंफे द्वारा बाढकोंका मनोरखन कर, बालकोको संस्कारी 
बनाना ही ( उन दोनों ग्रन्थोंका ) उद्देध्य है। साथ, असाबु, भत्रु, 
मित्र, भले, बुरेका विचार करनेकी योग्यता प्राप्त कराना ही उनका आदर्श 
है। पुराणोंकी जैलीके लिए भी ऐसा ही समझना है। अब्र आब आप 
भगवानकी कथा सुनें । 

निमिराजके दरबारम नव योगीश्वर आये, उनमे से एकका नाम 
था कवि | कविसे राजाने पूछा-- 

“अथ आत्यन्तिक क्षेम॑ प्रच्छामो भवतोनघा:? 


मनुष्यका कल्याण किस प्रकार हो सकता है ? आत्यन्तिक कल्याण 
अर्थात्‌ जन्म-मरणरूप बन्धनकी सदाके लिये निव्त्ति। पूछनेका आगय 
इतना ही था कि जन्म और मरणको किस प्रकार यालछा जा सकता है | 
सिह, बाघ, साँप, विच्छू और पीपलके झाडके ऊपर बैठकर नाकमे से 
आवाज निकालने वाले भूतोंका उपाय खोजा जा सकता है, और खोजा 
भी गया दे। जंगलमें सिंह, व्याप्र, रीछ आदि के साथ मनुष्य भी बसते 
हैं, और उनसे बचनेके लिए. अग्नि, मकान आदि का उपाय ढूँढ लेते हैं। 
मन्त्र, यन्त्र, तन्‍्त्र भी शोथे गये हैँ। भयकर रोगोंको दूर करनेके लिए 
मन्त्र सफल सिद्ध हुए हैं। शारीरिक रोगोंके लिए भी औषधियाँ खोजी 
गयी हैं परन्तु जिस जन्म-मरणका स्मरण कर मानव हृदय कॉप उठता है 


हर 
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उत्त महामयकी ओषधि अभी तक पूर्ण रूपसे खोजी नही गयी । निमिके 
प्रश्नका उत्तर देते हुए योगीश्वर कविने कहा-- 
सन्ये कुतरिचद्‌ू भयमच्युतस्य, 
पादाम्बुज्ोपासनमन्न नित्यम्‌॥ 
उद्विभवुद्धेरसदात्मभावाद्‌, 
विश्वात्मना यत्र निवतेते भी. ॥ 
सश्टिके आरम्मसें ही मानवप्रजामे भयके भाव देखनेमें आते हैं। 
पुराने से पुराने अन्थोमें भी हम इसी मयकी बात पढते और सुनत हैं जिसे 
विवेक नहीं, विचार नहीं, जान नहीं, सस्कार नहीं वे कदाचित्‌ ससारके 
सुखमे रचपच कर रहने वाले होनेके कारण जगत्‌के परम दुः्खकी चिन्ता 
नहीं मी करते हों। जिसके मनमें खाना-पीना, मौजमजा, नाटक-सिनेमा, 
दराब, ताडो, बीडी, सिगरेट और दूसरी रीतिसे भी विषयोंका सेवन, 
यही परमानन्द हो, उसके हृदयमें जगत्‌का दुःख नहीं भी मासित होता 
हो | यहाँकी मूलप्रजा अभीतक असस्कारी ही रही है । उसे जन्म-मणाके 
दुःखका विचार न भी आवे कि कतंव्य क्या और अकतंव्य क्‍या १ यह 
वे जानते ही नहीं। विधि और निषेघष, अमृक कर्म करो और अमुक 
क्मसे दूर रहो, यह शाखत्रकी बात है। जात्रका उन्होंने नाम भी न 
सुना है। उनका अपना कोई शात्र है नहीं। इसलिये उनकी दृष्टिमे 
संसार जैसा है वैसा अच्छा ही है। उन्हें कोई भय नहीं, कोई दुःख 
नहीं । परन्तु जो छोग रातदिन देखते हैं कि--- 
अहन्यहनि भूतानि गच्छन्ति यससन्दिरे। 
प्रतिदिन प्राणी यमराज के विशाल मन्दिरमे पहुँच रहे है, पर-- 
अन्ये जीवितुमिच्छान्ति किसाइचयेमतः परम्‌ ॥ 
कितने ही जीनेकी ही इच्छा कर रहे हैँ इससे अधिक आश्चर्य 
क्या हो सकता है १ हजारों मनुष्य ऐसे मार्गसे जा रहे हैं कि जहाँसे वे 
कभी भी पीछे आये नहीं हैं। इ्मशानकी धधकती चिताएँ भी नित्य 
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कुछ-कुछ कहती है, तो भी उन्हें विचारने का अवकाश नहीं है, फुरसत 
नहीं है। जिसके लिये अनन्त प्यार था, अनन्त उमंगे थीं, अनन्त और 
अखण्ड भावनाये थीं, उनका भी अनन्त वियोग होता है। विवश होकर 
उस वियोग को सहन करना पडता हैं| उसके वियोगम थोडे समय तक 
हृदय-बेदना होती है, मन पीड़ित होता है, माया घृसता है, परचात्‌ वही 
नाटक, वही सिनेमा, वहीं विषयास्थाद । जगत्‌के हुःखका विचार 
करनेका अवसर मिलता ही नहीं है। फिर वही चक्र और उसी 
अक्रपर चढ़नेकी फिर वही इच्छा । 

सब्र भूछ जाता है, इसका कारण यही कि अभी मनुष्य जातिमें 
पूर्णतया विवेक जागरित नहीं हुआ है। पतञ्ञलिके कथनानुसार “सर्च 
दुख॑ विवेकिन:” विवेकीको ही सब दुःख भाषित होते हैं | विषयलोलप 
जीवोको जगत्‌ आनन्द्मय ही प्रतीत होता है । 

एक बालक भूमिष्ठ होता है--उसका नया अवतार होता है। आते 
ही वह मृत्यु और पीडाकी ओर खिंचता है। जिस दिन और जिस घडीमें 
वह जन्म लेता है, उसी दिनसे और उसी घड़ीसे उसके आयुष्यक्ता क्षय 
होने लगता है| उसके लिये दुःखकी बाठ सवी होती है। उसकी ओरसे 
* बह ओखें मूँदने लगता है। फिर भी माता और पिताको आनन्द होता 
है। मेरे घर पुत्र आया, यह बडा लाभ, मानवजीवनका अपूर्वफल | 
नरकसे रक्षा पानेका अचूक साधन ! ऐसा विचारकर वे प्रसन्न होते हैं । 
ममताके बन्धनमे वे वेंधते हैं। वे अपनी स्वार्यबत्तेकि कारण उस 
बालकके भविष्यका विचार नहीं करते, कर भी नहीं सकते | जैसे-जैसे 
वह बालक बदता है, वैसे-वेसे माँ-बापको ऐसा छगता है कि मेरा पुत्र, 
मेरा जीवनाधार इतने वर्षका हुआ, बड़ा हुआ । वे नहीं सोचते कि 
बह इतना छोटा हुआ, यदि बाछूक १० वर्षका हुआ हो तो १००-१० 
४८९० सौ वर्षोमें से १० वर्ष गये और बाकी ९० वर्ष ही रहे | ऐसा 
विचार मॉ-बापको कभी आता ही नहीं है। यदि ऐसा विचार उनको 
आता तो वे अवश्य ही अपने पुत्रको जिस प्रकार गदते हैं, पालते ईं, 
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उस रीतिका त्याग कर देते और उसे सदाचारी, धर्मात्मा, विनवी और 
नम्न बनानेके लिये किसी भी प्रवक्तक्षा आरम्म करते। वह प्रयत्न दूसरा 
कोई नहीं, केवल यही कि वे स्वयं सदाचारी, घर्मात्मा, विनयी और 
नम्न बनें | वे वैसे बन नही सकते। बननेछी उनकी वच्छा होती ही 
नहीं। उससे कोई छाम उन्हें मात्म होता नहीं। निसे वे प्वार ऋरते 
हैं उस वालकको मी उसी निकृठ मार्गपर चलनेको ज्ञातरूपस अथवा 
अन्ातरूपसे प्रेरणा करते हैँ। इस प्रकारसे अज्ञानी जनडो डगत्‌ 
आनन्द्रभूमि ही प्रतीत द्ोता है | 
तथ्ब-अतथ्यका, पशथ्च-अपयन्यका, नित्य अनित्यका, छुस्र-दुःखका 
विचार कम्नेवाले भारतम आपने मी जन्म लिया है। मनुप्योंझी 
ब्रात छोडें, देवगग भी भारतभूमिमें जन्म छेनेले श्यि सदर आदुर 
रहते है। ऐसा हम पूर्वजोंके प्न्थोंम सुनते हैँ । जहाँ पतितयावनी 
गड्ढा, कृष्ण मोहिनी बमुना, सरस्वती, और पतितपावनों पुण्य सल्त्गि 
सरयू अनवरत प्रवाहित है, जिस भूमिमें मगवान्‌ गम और कृष्णने 
अवतार लिया, अनेक लीलाएँ करके हमारे पू्वजोके दुःखोका उन्होंने 
अन्त किया, जहाँ असंख्य ऋषियों और मुनियोंक्री भस्मऊके ऋण 
आज भी बिखरे पडे हूँ, वही भूमि आपकी भी जन्मभूमि है “जननी 
जन्मभूमिश्र स्व॒गोदपि गरीयसी? | माता और मातृभूमि स्वगेमे मी 
अधिक श्रेयस्‍्कर और अधिक आकर्षक होती है, ऐसी जन्मभूमि-माता 
को छोड़कर हजारों मील दूर समुद्र पार कर आपको यहाँ आना पडा है, 
वह केवल पेट की ज्वाला शान्त करनेके लिये ही। आपकी आदवशच्य- 
कताएँ आपको यहाँ तक खींचकर छायी हैं। आप अपने वाल-बच्चो को 
छुखी करनेके लिये ही यहाँ आकर बसे हैँ । भले बसे, सुखी रहें | जहाँ 
तक आप व्यवहार दशामें हें वहाँ तक “जगत्‌ मिथ्या” का कुछ अर्थ 
आपके डिये नहीं है । मुझे आपको जगत्‌ का मिथ्यात्व समझाना नहीं 
है। जब तक आप ब्राह्षी स्थिति तक अपने प्रयाससे पहुँचे नहीं, तत्र 
तक “बयत्‌ मिथ्या” का उद्घोप आपके लिये व्यर्थ है। फिर भी यह 
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उद्बोष आपके कानोंसे टकराता रहे, यह अमुक प्रकारसे, इष्ट ही है। इस 
उद्घोषसे आप भी किसी दिन तो सत्यम्रा्ग की ओर मुड़ेंगे ही। आप अपने 
सासारिक सम्बन्धोंका अच्छी तरह निर्वाह करें, ऐसी शक्तिकी भी आपको 
आवध्यक्तता है। यह सत्य है कि--“अनित्यानि शरीराणि सम्बन्धा 
अपि ते; सह” शरीर अनित्य हैं और उसके साथके सभी सम्बन्ध भी 
अनित्य ही हैं। यह मेरी माँ, यह पिता, यह भाई, यह पुत्र, यह कलब्र, 
यह मित्र, यह शत्रु, ये बान्धव ये सभी सम्बन्धी और उनके सम्बन्ध 
अनित्य तो हैं ही, फिर भी इन्हें निभानेसे ही छुटकारा है। सभी सम्बन्ध 
अट्ूब हैं। सभी सम्बन्ध गा है, फिर भी मिथ्या हैं। फिर मुझसे कैसे 
कहा जाय कि आप माता पिताके सम्बन्ध को मिथ्या मानें और उनकी 
सेवासे विरत रहे १ माँ बापने जिन संयोगोंमें आपका रक्षण किया है उन 
संयोगों को सम्भवतः आप न भी जानते हों, परन्तु आप दूसरे बालकों 
और मो बाप की परिस्थिति देखकर अपनी बाल्य-परिस्थिति का शान कर 
सकते हूँ | माता चाहे जिस असह्य दुःख से पीडा भोगती रही होगी पर 
आपको क्षणमरके लिये भी भूलछी नहीं ही होगी । अपने पेटमें डालनेको 
अन्न भले ही उसे न मिछा हो, पर आपके पेटके लिये वह सदा चिन्ता- 
तुर रही होगी। आपके सुखके छिये उसने अपना सुख खोया था, 
आपकी नींदके लियि उसने अपनी नींद खोयी थी। महछ-मृत्र जैसी गन्दी 
बस्तुसे भी उसे, आपके प्रेमके कारण ही ग्लानि होती ही नही थी। 
पिता माघक्नी कड़कड़ाती टंढमें, ज्येष्ठके जलते घाममे और मूसलाधार 
बरसातम भी खेतोंमें, जंगलोंमें, गाँवोंमे, शहर की गलियोंमें, आपके 
लिए. हो भठऊते रहे हैं। आपको बढाया, पढाया, लिखाया, इस 
स्थितिमें रहने योग्य बनाया। उनका डपकार आपके ऊपर अद्भुत 
है। उनको भूल जानेके लिए. आपसे में कैसे कह सकता हूँ ! फिर भी 
में इतना तो अवश्य कहता हैँ कि उन्हें सुखी बनाकर, उनके लिये सुख 
के साधन एकन्न करके आप आज जिस सुखसे सुखी हैं उससे भी अधिक 
उत्कृष्ट सुख प्राप्त करनेके योग्य बनें । आपके ध्यानसे बाहर यह वस्तु 


६.3०: ) 


नहीं होना चाहिये कि यह जगत्‌ और जगत्‌की समी वस्तुएँ नाश वाली 
हैं। जन्म, जन्मके पश्चात्‌ अस्तित्व, उस जन्मी हुई वस्तुकी क्रम-कमसे इड्धि, 
उसमेंसे क्रमिक विपरिणाम-पकनेका आरम्म, क्रमिक हास, और क्षय और 
अन्तम नाश ये छह विकार जिसमे देखनेम आवबे वे सभी पदार्थ अनित्य 
और विनाभग्ील हैं| ससारमे ये छह विकार देसनेम आते हैं, थे विकार 
किसी भी देहधारीके लिये अवश्यम्मावी हैँ, इनसे कोई बच नहीं तकता। 
जन्म और मरणके बीच दूसरे चार विकार हैं। यह सम्मव है कि उन 
चागोंका अनुभव किसी आत्माको किसी झरीरमे न मी हो, पर बडेसे बडे 
दु'ख तो जन्म और मरण हैं । जन्म सबसे वटा दुख है। जन्मको यालें। 
मरण अपने आप टल जायगा। दूसरे विकार तो इसीके बच्चे-क्चचे हैं । 
मूलका नाभ करे, आाखाएँ स्वयं न० हो जायेगी । इसलिये आपके हृढ्यमे 
परमानन्द प्राप्तिका अमिलाप रहना ही चाहिये। आत्रज्ञान, आत्म- 
साक्षात्कार, ईश्वरट्शन, और परम सुख की प्राप्ति यह सत्र एक ही वस्तु 
हैँ । इनका विचार करते हुए इनके विरोवी का भी विचार आवश्यक 
होता है | ज्गत्‌ के सुखों मे ही ओतप्रोत रहना, यही परमानन्द का 
विरोधी है । जगत्‌ के सुखों को आप नित्य दुःखों मे परिणत होते देखते 
हैं | यही परिणति-दर्शन किसी 'दिन आपको जंगल में खींच ले जायगा | 
कभी भी आपके मन में यह अंखना उत्पन्न होगी ही कि-- 


कदोपश्ञान्तसननो. धरणीधरकन्दरे । 
समेष्यासि शिलासाम्यं निर्विकल्प्समाधिना | 
निरंशध्यानविश्रान्ति मूकस्य मस॒ सस्तके । 
क॒दा ताणे करिष्यन्ति कुछाय बनपुत्रिकाः ॥ 


“पर्वतोंकी कन्दराओंमें निविकल्प समाधि साधकर कब मैं पत्थरक 
समान निश्चेष्ट होकर बैटूँगा, “अखड ध्यानमें निश्चेष्ट बने हुए मुझको 
जड, किसी बृक्षका टूठ समझकर जंगलके पक्षी मेरे मस्तकपर कब्र घोंसला 
बनायेंगे !? समाधिके इस आनन्दक़ो प्राप्त करनेके लिये किसी दिन तो 


( ७१ ) 


आपका हृदय अधीर बनेगा ही | पर जब्रतक आपके मनभे यह अमिलाप 
उत्पन्न नहीं हुआ है. और आप जगतके मुखके प्रतोमनमे ही पढे हैं, 
तत्र तक आपके सामने भय ग्वडा ही है, यह सत्य समझें। कदाचित्‌ 
आपको यह भय आज मय रूपमें न भी माद्यम पढता हो, परन्तु यह तो 
एक टिन मात्म पढना ही ढै। ओर जब यह भय रूपमे प्रतीत होगा 
तत्र आपम कुछ कर सकनेकी चक्ति होगी क्वि नहीं यह मगवान्‌ जाने | 
आपके भयकी चिन्ता रखकर ही योगीश्वर कविने निमि राजासे कहा--- 
अविनाशी भगवान ऊे चरणारबिन्दकी उपासना किये बिना सर्वागमे किसीका 
भय दूर हो नहीं सकता | भगवक्क्ति ही एक ऐसी वस्तु है कि जिसके 
आश्रयमें रहकर जीव निर्मय बन सकता दे | जीवन और मरणके सग्रामस 
विजय प्राप्त करनेके लिये यही अमोध अन्तर है | जीवन नित्य दे, मरण 
अनित्य है. । मगवत्तरणागति यह जीवन ई--जीवनका तत्त्व है। 

भगवद्धमंका त्याग यही मरण है। इस मरणमे से उद्धार करनक डिये ही 
थात्रोंका प्रयास है, प्रजों ओर प्र्वाचायोंका आग्रह है। वह भगवद- 
भक्ति सत्यनिष्ठा, सठाचारनिष्ठा, ऋूर और दाम्मिक बत्तिका त्थाग, 

विप्य-विमुखता आटरिक सिवा कुछ नहीं है। यही भगवद्धक्ति है । 

आप जिस रीतिसे मगवद्धक्ति करते ईं वह भक्ति ही नहीं है, यह भी 
सद्गा स्मरण रखे | 





२०-६-७० को मुम्बासासे दिया गया प्रवचन । 


ग्रम्बासा जेलमें भापण 
28 (११) 

मेरे गुजराती भाइयो और अफ्रीकन भाइयो | 
आज मे आपक बीचमें बैठा हूँ । आपने मेरे स्वागतकी नो सभी 
तैयारियों यदों कर रबली हैं, उन्हें आप बाहर भी कर सकते थे । 
भेज देखता हैँ । मेज़पोश्न देखता हूँ | द्वार देखता हूँ | गुलदस्ता देखता 
हूँ। फूड्दानी देखता हूँ | कुर्सी देखता हैँ । मेरे साथ आये हुए आपके 
अतियियोके लिये मी कुर्नियों देखता है. । आपके नीचे जाजम देखता 


( ७२ ) 


हूँ । इससे एक प्रकारसे मुझे संतोष होता है। आपको यहाँकी सरकार 
इतनी सुविधा देती है, इससे आनन्द हुआ है। दूसरे प्रकारसे हार्दिक 
दुःख होता है। आप मेरे जैसे ही मनुष्य हैं, आप भी मेरे ही समान 
परमात्मा शी कृति हैं । परन्ठु आप जेल मे हैं इससे मुझे लजा भी होती 
है। चोरी, जारी, सरकारी कायदे का या आज़ाका ज्ञात रूपसे अथवा 
अज्ञातरूपसे आवश्यक या अनावश्यक भंग, शरात्र, वश्चना, ऐसे-ऐसे 
कममोंके प्रतापसे ही किसीको जेल मिलती है। मुझे कद्दते हुए संताप 


और लजा होती है कि आपके ऊपर भी इन्हींम से ह्दी किसी दोपका 
आरोप होगा | मैं “आरोप” शब्दका जान बूझकर व्यवहार कर रहा हूँ । 
कितनी ही बार निर्दोषी भी दोषी गिना जाता है। तब्र उसे भी इस 
घरमें आना पड़ता है। आप इन दोषोंमें से किसी दोपमे फैंसे हैँ या 
नहीं, यह तो आप जानें । इस विषयमें मैं पूछूँगा मी नहीं | जानना भी 
नहीं चाहूँगा | पर मैं इतना अवश्य कहता हूँ कि जो आप ऐसे दोपोंम 
या दोषमें फेस जानेसे ही यहाँ आये हैं तो फिरसे इसमें न फँसे तो बहुत 
उत्तम | इससे आपने मनुष्यताकी सेवाकी है, यह माना जायगा । जो 
भेरे मारतीय बन्धु यहाँ आये हैं उनसे तो मैं बहुत नम्नतासे कहना 
चाहता हूँ कि आपके यहाँ आनेसे भारतकों छजित द्ोना पडता है। 
आपके मनमें आपकी प्रिय मातृभूमिके लिये मान न हो, यह मैं मान 
नहीं सकता | तब आपको ही विचार करनेको रह जाता है कि क्या इस 
घरमें आपका निवास किसी ग्रकारसे भी आपकी मातृभूमिकी प्रतिष्ठा 
बढ़ानेमें सहायक होता है। मेरे साथमें आप मी नाहीं कहेंगे । अचसे 
यदि आप चेतेंगे और इस घरके निवासको अनिष्ट मानेगे तो आप अपने 
देशका मस्तक अवश्य ऊँचा रख सकेंगे। आपमेंसे जो भाई स्वाहिली 
भाषा बोल सकते हों वह मेरी ओरसे इन अफ्रीकन बन्धुओंकी समझा 
देवें कि कोई भी अपराध मनुष्यको नीचे गिराता है। मनुष्य जीवन नीचे 
गिरनेके लिये नहीं, ऊपर उठनेके लिये मिला है। आप किसी दुःखसे ही 
अपराधी बने होंगे। आपके संकटने आपको अपराध करनेकी प्रेरणा की 


! ( छ३ ) 


होगी यह में मान सकता हूँ । पर हिन्दू शाक्र कहते है क्रि सामान्य 
दुशःखकी तो बात क्‍या, प्राणसंक्ट आ पडा हो तो मी अनीतिके मार्गपर 
नही जाना चाहिये | सकठ तो क्षणिक होता है | ठल जायगा । परन्तु 
इस अपराधका प्रमाव आपके ऊपर, आपके भाइयों के ऊपर और आपकी 
सरकारके ऊपर रह जायगा । जिससे आप सदा अपमानित ही रहेंगे | 
थाशा है कि मेरा कहना आपको सत्य छगेगा। 


२५-६-५७० को भोम्बासा जेलमें दिया गया प्रवचन | 





भागवत कंथा 


(१२) 


योगेश्वर कविने महाराज निमिको कहा था कि ससारका भय किस 
रीतिसे दूर हो सकता है। जन्म-मरणका भय ही ससारका सबसे बडा 
भय है। हाथीके पैरमे जैमे सबका पैर समा जाता है वैसे ही सभी भय 
इन दोनों भयोंमें समा जाते हैं| आध्यात्मिक, आधिदेविक और आधि- 
भैतिक ये ही तीन भय हैं। अर्थात्‌ ये ही तीन प्रकारोंके दुःख हैं | अति- 
बृष्टि, अबृष्टि, दुष्काल, गमी, अतिगर्मी, प्लेग, हेजा, शीतलाप्रकोप, 
अन्य आकरिमक दुःखद घटनाएँ, आग लगना, जलप्रछ्य होना, ये सब 
देवोंकी ओरसे अर्थात्‌ वायु, वरुण, सूं, अमिकी ओरसे आनेवाले दुःख 
हैं। ये आधिटेविक दुःख कह्दे जात है। शरीरके दुःखोंको आधिभौतिक 
टुग्ख कहते हैं, मानसिक दुःखको आध्यात्मिक दुःख कहते हैं। काम, 
क्रोष, छोम, मोह, मद, मात्सय, दम्म, पापण्ड, असत्य भाषण, यूत, 
मद्यपान, धूम्रपान आदि आव्याष्मिक दुःख हैं। भगवश्ाप्तिके मार्गमें 
दूसरे दो दुःख बाधक नही बनते परन्तु आध्यात्मिक दुःख जोव और 
ईश्वरके मध्यमे एक अभेद्य दीवार खडी करते हैं। ये दुःख मनको 
भशान्त बनाते हैं। अशान्त मन भगवत्‌-चिन्तन नहीं ही कर सकता*। 
सात्विक अर्थात्‌ पवित्र विचारोंका वह सेवन नहीं कर सकता है | पवित्र 


है व 


(७४८) 


आचारोंका वह पालन नहीं कर सकता । जब्तक पवित्र आचार-विचार 
मनमे न आवे, सात्विक इत्तियाँ जबतक मनमे उदय नहीं पा सकतीं, 
तबतक ईच्वरकी प्राप्तिकी वात ही निरक है । अत' आध्यात्मिक दुःख 
ही तीनों दुःखोम से दारुण दुःख है। जैसे दषणको कोई हदिल्यता नदे ता 
उसमें मुख प्रतित्रिग्नित नहीं होता--यरि प्रतित्रिम्बित हा भी तो अत्पष्ट, 
चज़छ, और विक्ृत | वह प्रतिमिम्त्र निरर्थक ही है । वैसे ही यदि मन 
चश्चल हो तो उसमे प्रतिविम्य तो पद सकते हैं परन्तु अनुपबुक्त, अनिष्ट 
और प्रतिकुल | निस प्रतिक्र्निको प्राप्त करनेके लिये मानव स॒ध्ि हुई है 
वह प्रतिधरिम्पब चश्चठ और मलिन मनमभ पड़ नहीं सकता | सर्व इच्ठियोम 
मनकी श्रेष्ठता है। जैसे अन्य इन्द्रिया मौतिक हैं वैसे ही मन भी मौतिक 
ही है। उसके निर्मापक्त तत्व अतिदृध्म और अधिक प्रकागक तथा 
अधिक आाइक हैं, इतना ही अन्तर है। पश् जानेन्द्रियोंम से नेच दूरदर्गी 
है। अतः नेत्र श्रेष्ठ हे । मन दूग्बशीं भी है। पारटर्शक मी है अः्त वह 
सब इन्द्रियोंसे श्रेट है । चक्षुरिन्ट्रिय पारद्शक नहीं है। परन्तु मन सहस्तो 
मितियोंको, सहलों पर्वतोको भेढकर तत्यको जान लेता है। घद्नाओंको 
भी वह ग्रहण कर छेता है। अन्य शरीगेमे प्रविए होकर, उन दरीरोंके 
मनमे रही हुई वातोंको भी वह जान लेता हैं। अत' अन्य इन्द्रियोंकी 
अपेक्षा मनत्री शक्ति अधिक और तीजत्र है। यह व्रिपमता स्वामात्रिक है । 
निस पञ्मभूतस लकडी, लोहा, पत्थर, आदि बनते हूँ वद्दी पत्चभूत सोने 
और हीरेको मी बनाता है । तत्व एक ही हैं तथापि तत्वोंके तारतम्वसे 
न्यूनाविकतासे पदार्थोंग्, वस्तुओंमें तारतम्य उत्पन्न हो जाता है। घर्म- 
वेषम्य भी इसी कारणसे उत्पन्न होता है। हाथ किसी वल्तुको देख नदी 
सकते । नाक किसी अब्दको सुन नहीं सकती | परन्तु मन एक ऐसा 
इन्द्रिय है कि प्रत्येक दन्द्रियके धमंको वह प्रहण कराता हैं। रूपका 
अलक्ष, रसका ग्रयक्ष, शब्ठका प्रत्यक्ष, स्पर्णका प्रत्यक्ष, गन्धका अत्यक्ष, 
उम़को सहायताके बिना हो ही नहीं सकता। अतएव मनको पर- 
मेख्वस्की प्रात्िका भी साधन माना गयाहै । परमेश्वर तक मन 
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अपनेको पहुँचावा है। “भनसेब विजानीयात्‌” यह श्रति भी कहती 
है कि मनसे ही भगवानकों पहचानों। आप संसारके रूप-रड्ध आदि 
देखनेके लिये नेत्रको स्वच्छ रखते ह, अज्जन उसमे लगाते हैं। दृष्टि 
अब्प हो गयी हो तो दूरदर्शी बननेके लिये डपनेत्र ( चश्मा ) लगाते 
हैं। ओखें ब्रिंड तो सहस्तों रुपयोंका व्यय भी आपको खटकता 
नही है | जबकि इस जगत्‌को देखनेके लिये इतने प्रयत्न चलते हैं तो 
इस जगतके खष्टाके दशनके लिये आपका हृदय विहल और छालायित 
क्यो नहीं होता है ? कदाचित्‌ जगतका स्वभाव ही ऐसा हो। चित्र- 
दर्शनसे हमको आनन्द तो होता हैं परन्तु उस समय चित्रके निर्माताक्रे 
दर्शनकी इच्छा मनमें उत्पन्न नहीं होती। यह तो हो सकता है कि 
चित्रके समान ही सुन्दरता चित्रकारम ने भी हो । जगत्‌स्रशके लिये भी 
ऐसा ही कहा तो जा सकता है। किसीने उसे देखा नहीं है अतः बल- 
पूर्वक कैसे कहा जा सकता है कि सष्टिकी अपेक्षा ला अधिक सुन्दर 
होगा ? यह सब सत्य है, परन्तु एक ऐसी सत्यता है, वास्तव्रिकता है, 
कि जिसकी ओर आपका ध्यान ही नहीं है। प्रत्येक वस्तुकी सुन्दरता 
प्रथक प्रथक होती है। रेशमी वस्र और खद्दरकी सुन्दरता समान ही 
नहीं है। अवश्य वहाँ भेद है । खादीको, धर्म समलझकर धारण करनेवाले 
महात्मा गाधीजी की दृष्टिम खादीमें जो अपू्व सोन्द्रय है वह उनकी 
दृष्टिम, रेशममे, नहीं है। रेशमके प्रेंमियोंको खादीका सौन्दर्य प्रतीत ही 
नहीं होगा । मल्मछ, मखमछ, कश्मीरके पश्मीनेका सोन्दर्य, कौन कह 
सकता दे कि समान ही है ! परन्तु क्रिसीका सान्दर्य किसीको तो प्रसन्न 
करता ही है। ग़ुलठाव, चमेली, जुही, और गेंदा, इन सभी पुष्पोम 
सोन्दर्य है, सुगन्ध है, परन्तु प्रत्येकका सौन्दर्य और प्रत्येकका गन्ध विवि- 
धतामय है | प्रत्येकका गन्ध अल्ग-अल्ग है परन्तु आकर्षण दोनोंमे है | 
जगत्‌ भी प्रत्येक नारीमे सौन्दर्य है और प्रत्येक पुरुषम सौन्दर्य है। परन्तु 
आप एक सदाचारी पुरुषको पूछे तो वह यही कहेगा कि उसकी दृष्टिमे 
उसकी पक्कीका सोन्‍्दर्य सर्वश्रेष्ठ हे । एक पतित्रता ख्ीसे पूछे, तो वह 
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कहेगी कि सर्वाधिक सौन्दर्य उसके पतिमें है। एक माताको पूछ देखें 
उसकी इष्टिमें उंगतके समी वाल्क्रोंकी अपेक्षा उसके पुत्रका सौन्दर्य 
सोकत्तर होगा । इसी प्रकार जगतके सौन्दर्यकरी अपेक्षा जगठीद्वरका 
सौन्दर्य विल्क्षण ही होगा | जिस सौन्दर्य पर मुग्ध होकर लक्षाघिक राजा 
राज्य-वैमवका ल्यागकर, उसे मिलनेके लिये भेष छेते हैं वह सौन्द4 
कैसा होगा १ बिसके दर्शनके लिये जप, तप, उपवास क्ये जाते हैं, 
ऋच्छ, अतिकृच्छू आदि त्रत किये जाते हैं, वह ऐड्वर सौन्दय कैमा होगा १ 
जिसके दर्शनके लिये योगी पश्चाप्तनि तपता है, जद्धलके सूखे पत्तेका 
भक्षण कर, शरीर को थ्ुष्क काष्ट बना देता है, वह सौन्दर्य कैसा होगा! 
जिसके स्मरणमात्रसे मत्तों और छानियोंकी आँखोंम एक अपूर्य तेजस्वरिता 
प्रकट हो जाती है वह सौन्दर्य कैसा होगा ? अवश्य ही इस जगतके 
दृष्ट सौन्दर्यकी अपेक्षा वह अनन्तगुण श्रेष्ठ होगा, आकर्षक होगा, मनोरम 
और दृह्यज्ञम होगा। जगतके सौन्दर्य को तो आपने देखा है, आप 
देख भी रहे हैं। एकवार किसी टिव्य सौन्दर्यकी भी देखनेकी इच्छा 
हृव्यम उत्तन्न होने दें, हृटयमें आतठुरता और लगन पैदा होने ढें। उसका 
दर्शन करें और तब ठुलनाकरें कि किसमें अपूर्वता है, अछौकिकता 
और गुरुता है । 

आप कहेंगे कि मैं उश्टिके खथ्टाकी बात कर रहा हूँ। परन्तु कोई 
लष्टा है भी या केवल आकाशवल्लरी जैसी वात है | जो हो, मैं कहता हूँ 
कि आपकी एक खष्टा मिछिगा और अवच्य मिलेंगा परन्तु इसके लिये 
थोडेसे कठिन मागेका अवल्म्बन करना होगा । गौतम और कणाद ये 
दोनों दी दार्शनिक विद्वान्‌ आयेतत्त्वविचारकोंमं अत्यन्त प्रतिमाशादी हैं | 
उन्होंने तत््वसाक्षात्कारके ल्यि थोडेसे साधनों का स्वीकार किया है । 
किसी भी इन्द्रियके साथ नियत विषयके सम्बन्ध होनेपर ही तत्तद्विषयका 
ज्ञान होता है। उस ज्ञानका नाम है प्रत्यक्षकान। आकाशतत्त्ववाले 
ओत्रेन्द्रियमे शब्दकां अत्यक्ष होता है। त्वक्‌ ( चरम ) इन्द्रियसे स्पशका, 
नेत्रेन्त्ियसे रूपका, रसनेन्द्रियते रसका, और नासिकाके अग्रमागमें रहे 
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हुए घ्राण इन्द्रियसे गन्धका प्रत्यक्ष होता है। वहाँ, इन्द्रियोँ तो प्रत्यक्ष 
शानमें कारण बनती है, परन्तु जिस वस्तुका इन्द्रियोके साथ सम्बन्ध न 
हो सके, उसको जाननेके लिये भी कोई साधन होना ही चाहिए । 
नदीम बाद आती है, पानी बढता है, पानी गन्दा हो जाता है, फेन 
और लकडियों तथा करचरे-कूडेके ढेरते नदी भरी हुई दीख पडती है । 
जो नदी थोड़ी देर पहले निर्मल ओर श्ञान्त थी उसमे यह सब तूफान 
कैसे आ गया १ इस प्रश्नक्ना कोई उत्तर तो होना ही चाहिये । उत्तर 
है कि ऊपरके भागमें कही, अतिद्ृष्टि हुई है अतएव नदीका स्वरूप 
बदल गया है। वृष्टि देखो नहीं गयी है तथापि वर्षा होनेते नदीके 
रूपमे परिवर्तनकी धारणा सत्य मानकर सन्‍्तोप कर लिया जाता है | इस 
स्थितिमें वृष्टि होनेकी धारणा जिस कारणसे हुईं वह अनुमान प्रमाण कहा 
जाता है| “देवदत्तके घरके समान ही यजदतका घर है |” ऐसा कोई 
किसी को कहे तो वह मनुष्य इन शब्दोंके स्मरगके साथ आगे बढ़ता 

है। उसे देवदत्तके घरका पूर्ण ज्ञान है। यज्नत्तका घर अज्ञात है। 

उस मोहलेम वह जाता है | एक घरपर उसकी दृष्टि जाती है। देवदत्तके 

घरका उसे स्मरण होता है| देवदत्तके घरके समान ही यह घर भी है, 

ऐसे शानके पश्चात्‌ उसे निश्चय होता है कि यही यजदत्तका घर है। 

इस ज्ञानका नाम है उपमिति शान । उपमान प्रमाणसे जो ज्ञान हो वह 
उपमिति कहा जाता हे | यह तीसरा प्रमाण है। चौथा प्रमाण शब्दप्रभाण 

है | छोटी बहिनने आकर बडे भाईसे कहा कि तुमको मा बुलाती है । 
बडे भाई को विश्वास है कि उसकी छोटो बहन कमो मी असत्य नहीं 

बोलती है। परिद्ासमे भी वह अम्र॒त्य नहीं बोलती है। अतः उसके 
शब्ठपर सम्पूर्ण विश्वास होता है | इसे ही शब्दप्रमाण कहते हैं| शब्द- 
प्रमाणसे द्वी उसे ज्ञान हुआ कि “मुझे मेरी मा बुछाती है ।” यह शाब्दी- 
प्रमा अथवा शब्दप्रमाणनन्य शान कहा जाता है। इस रीतिसे चार 
साधनोंके द्वारा प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष, शात या अशांत वस्तुकां शान 
होता है। ईइबर तो सदा अप्रत्यक्ष और अशात ही है। अतः प्रत्यक्ष 
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प्रमाण अथवा उपमान प्रमाण वहों अनावश्यक ही है। केबल अनुमान- 
प्रमाण अथवा गब्दप्रमाणके द्वारा ही उसका ज्ञान हो सकता है। एक 
मनुष्य पाकशालामें प्रतिदिन देखता है कि वहाँ अग्ि सुल्गता रहता 
है और छकडीका अथवा उपलोंका धुओं मी होता रहता है। इसते उसे 
यह एक निश्चित शान हो गया कि जहॉ-जहाँ धूम होता है, घुआँ होता 
है, वहाँ अमि अवश्य रहता है। उसी मनुष्यके पड़ोसमे एक ड॒हयारका 
घर है | वहाँ जाकर वह अनेक वार बैठता है। वह देखता है कि छोहार 
छोद्दा को अतितप्त करता है, वह छोहा तपकर अनिसमान ही छाल हो 
जाता है। परन्तु उसमे वह धूओं नही देखता है। अतः उसे यह ज्ञान 
नहीं होता कि जहाँ अमि होता है वहाँ धूम भी होता है। परन्तु पाक- 
शाल्में अपम्नि और धूम दोनोंको साथ देखकर उसे यह ज्ञान अवच्य 
होता है कि धूम और अग्नि दोनो ही साथ रहनेवाली वस्त॒एँ हैं । जहाँ 
धूम होता है वहाँ अग्नि मी अवश्य ही होती है । बह्दी मदुष्य एक समय 
चित्रकूटकी यात्रा करने गया। उसकी दृष्टि वहाँ हनुमानधाराकी ओर 
गयी । उसे वहाँ धूम दिखाई पडा। उसके मनमें अविलम्त्र वह भाव हुआ 
कि वहाँ आग छगी है | वह उसी धूमकी ओर आगे वढा । उसने सामने 
“देखा कि “दावानल सुलग रहा है ।” यह अनुमानकी पद्धति है। 
ईब्चरको भी इसी अनुमानग्रमागसे हम जान सकते हैं । आप इधर-उघर 
आते, जाते, धृमते, फिरते, किसी न किसी घरको, कोठीको, महलूको, 
चनते देखते ही होंगे। आप कमी ऐसा भी देख सके होंगे कि वह 
मकान, कोठी, महल बनकर पूरा हो गया | वह मकान जब बनता रहा 
होगा तब चाहे जहाँ बढई, कारीगर, मजदूर, आदि को मी आप वहाँ 
देखते होंगे। आपके मनमे अवश्य यह विचार आता होगा कि कारीगर, 
मजदूर आदिके बिना कोई मकान, कोई मन्दिर, कोई मठ, कोई महल, 
बन नही सकता | ऐसी ही अन्य मी कितनी ही वस्तुएँ आप देखते होंगे। 
बनाये बिना, या बनानेवाडेके बिता, छिलकोंसे सहित दाल, पॉलिश बिना 
चावलका भात, गँसी सहित ऑटेकी सुन्दर रोटी और छिल्कोंके सहित 
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थाढ्क़ा शाक आपको नहीं ही मिल सकते | प्रतिदिन आप इनके बनाने- 
वालों को देखते हैं, पहचानते हैं । इन सब दृष्टान्तोंसे आप इतना 
अवश्य मान डेंगे कि बनाये ब्रिना कोई भी वस्तु बनती नहीं है | तत्र तो 
यह संसार भी बनाये बिना नहीं ही बना होगा | परन्तु इसके निर्माता 
को आपने देखा नहीं है क्योंकि आपके, हमारे जन्मसे पहिले ही यह 
जगत्‌ बन चुका था | परनठ आप मकान, महरछ, मन्दिर और भोजनके 
उदाहरणसे जान गये होंगे कि “इस जगत्‌का बनानेवाल्य कोई तो होगा 
ही। वह जो कोई है, वही ईश्वर है??। इस प्रकारसे हम अनुमानप्रमाणके 
द्वारा इस अनन्तथक्तिसम्पन्न ईश्वरका अम्तित्व मानते हैँं। उसके 
शञानके लिये, उसके सौन्दर्यक दर्शनके लिये अनुभवी छोगोंका मार्ग ही 
प्रमाणभूत माना जा सकता है। व छोग जिस रीति से कहें उसी रीतिस 
उसके साक्षात्कारके लिये आप प्रयत्न करें, यही अच्छा है | 

इस सृष्टिका निर्माता कोई मनुष्य तो नहीं ही हो सकता | यह तो 
अतिमानुप गक्तिका कार्य है | एक वृक्ष को देखें | उसके पत्तों को देखें। 
उसके सुगन्ध को देखें | उसके आकार-प्रकारको देखें | उसकी पंखडियों 
को देखे | उनका क्रम देखें। आपको अवश्य अनुभव द्ोगा कि इनको 
बनानेवाला कोई सुन्दर कल्यकार हैं। उसी कलछाधरको हमलोग ईश्वर, 
परमेश्वर, परमात्मा, राम, देवी, बा, मा, माता आदि कहते हैं | वह 
अद्भुत है | उसको रूप नही है परन्ठ अन्योंको मुन्दरातिसुन्दर अकव्पनीय 
रूप देता है। उसका न तो कोई आकार है ओर न ग्रकार है परन्तु वह 
अन्योंको आकार-प्रकार देकर शद्भारित करता है। उसका कोई नाम 
नहीं दे तो भी वह अनन्त नामोंसे बुलाया जाता है| जगत्‌को, जगत्‌की 
सभी वस्तुओंकी, जगतके सभी प्रागियोंकों सदा किसी न किसीसे, कोई 
न कोई भय रहता ही दे परन्ठु वही एक एसा तत्त्व है जो निर्मय है | 


उसकी सन्निधिम पहँचकर आप भी निभय बनेंगे। योगेश्वर कवि निमि- 
राजा को इसी तत््वका उपदेश कर रटे हैं।श 5 


४ ता० २७-६-७० के दिन सोम्बासासे प्रवचन 
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करह मैं जगतकी रचनाक्ा विचार कर रहा था । इस सम्बन्धमे 
गौतम और कगशाटकी जगठ्रचनारीतिका स्थूछ विचार किया था | आज 
हम देखें कि हमारे भगवानऊे चौबीस अववारोंमेंसे एक अवतार 
ऋषिछ भगवानका इस सम्बन्धम क्या और कसा विचार है | बुडिपूर्वक 
तच्वका विचार जिस अन्यथम्त किया जाव उसे दर्शनशालत्र कहत ह। 
हिन्दूजातिके आचार्योने छह दर्शनभ्ात्रोंक्रा निर्माग किया है| छहाँ- 
मेसे थो तो गौतम और कगाठके हैं। गौतमके दर्शनका नाम न्वाव- 
दर्शन और कणाठके वर्शनक्रा नाम वैशेषिक ढठ5.न है । कपिल 
भगवान्‌ के दर्शनका नाम साख्यक्शन है। साख्यव्शनक्ा ही विचार 
करेंगे | हम देखेंगे कि जगतकी स्वनाओे सम्बन्बम उस दर्शनका क्या 
मत है । 
प्रत्येक मनुष्यको अन्त करण होताहै । अन्तःकरणका अर्थ है आन्त- 
रिंक वस्ठुओंके शनका साधन । जिस प्रकारसे वाह्य वस्तुओंवा शान हमे 
चल्षु, श्रोत्र, धाण, रसना, और त्वक्‌ इन पाच इन्द्रियो से होता है ऐसे ही 
छुख, दुःख, हप, भोक, प्रेम, ग्लानि, पाप, पुण्य आदिव्य ज्ञान हमे अन्तः 
करणमे द्ोता है । वाह्यकरण पॉच हैं और अन्त-करण चार हैं: मन, चुर. 
चित्त, अहड़ार । ये चारों वस्तुत* एक ही हैं| प्रथक-प्रथक समय में चार 
काम करते हैं । अतः येचार कहे जाते हैँ । इन चारो अन्त,करणोंका, केन्द्र 
स्तिष्कमें है ।वाह्यकरणोंका तो केन्द्र ए4क-प्थक्‌ है। चक्षुरिन्द्रिय चक्षुके ही 
गोलक मे रहता है । भ्रोत्रेन्निय कान के मीतर ही रहता है। घ्राणेग्टिय 
नासिका के अग्रमाग में रहता हे । रसनेन्द्रिय जीम के अग्रमाग मे रहता 
है| लक इन्द्रिय तो सम्पूर्ण शरीर के ऊपर जो चर्म है-- त्वक है, उसमें 
रहता है | इस रीतिसे बह्मकरण ( इन्द्रिय ) का केन्द्र प्रथक्‌ पृथक है। 


( ८१ ) 


परन्तु अन्तःकरण का केन्द्र प्थकू-प्थक्‌ नहीं है। एक ही स्थानमें है । 
जो योगी नहीं है, भक्त नहीं है, श्ञानी नहीं है, सदाचारी नहीं है उसके 
मनमें अम्॒क प्रकार की मलिनता रहा करती है। जैसे अविवेकी माता- 
पिताके बालककी आर्खें गन्दी रहा करती हैं, कानोंमे मेल मरा रहता है, 
जीमपर जिह्ामलूका थर जमा रहता है, नखोंमें काछा काछा मैल भरा 
रहता है, दात गन्दे, हाथ-पैर मी गन्दे, इसी प्रकार अविवेक्ी, अविचारी, 
दुराचारी छोगोंका मन मलिनि और गंदा रहा करता है। मनमें जो मल 
भरता है वह आख, कान, नाक, जीम, दात, आदिके मछके समान 
नहीं होता । इन्द्रियोंके मलक्को तो जलसे शुद्ध क्रिया जा सकता है 
और ऐसा करने में न श्रम होता है, न कष्ट । परन्तु अन्तःकरण का मर 
जल्से छझुद्ध नहीं किया जा सकता | छोग मानते हैं कि गल्जाजल्से 
मनुष्यक्रा मन पवित्र होता है, यह भ्रम है । गद्भधांजलसे किंवा गद्जालानसे 
केवल झारीर पवित्र होता है, मन नहीं, अन्तःकरण भी नहीं । मनु- 
स्मृतिमें कहा गया है कि “अद्धिगौन्नाणि शुध्यन्ति” जलसे शरीरके 
अवयव शुद्ध होते हैं परन्तु “सनः सत्येन शुध्यत्ति” मन तो सत्यसे 
ही शुद्ध होता है। सत्यविचार, सत्यमाषण, सत्यकर्मते ही मन पवित्र 
किया जा सकता है। अन्त/करणके मलके पृथकुप्यक्‌ नाम हैं: 
मल, विश्लेप, अज्ञान । ये तीनों प्रकारोंके मल मनमें श्लिष्ट रहते हैं । 
इसीसे मन अपविन्न बनता है। मन भी अन्तःकरण ही है। वेदान्त कहता 
है कि जबतक किसीफे मनसे ये तीनों मल दूर नहीं होते तबतक 
उसे यथार्थशन कभी नहीं होता । यथार्थज्ञानके बिना तो सत्र कुछ 
व्यथ। अतः तत्वश्ञानके विचारसे पूर्व यह विचारना चाहिये कि मनकी 
शुद्धि कैसै की जा सकती है। मन या बुद्धिमें जो मलरूप दोष है वह 
दयाभावसते, धर्ममावसे, परोपकार करनेसे नष्ट होता है। मलसे मनकी 
सात्विक इत्तियों दची रहती हैं । उसे दूर करने के लिये पगोपकारकी ओर 
जाना चाहिये । विक्षेप अर्थात्‌ चलता, उसे दूर करने की इच्छासे ईइ्वरो- 
पासन अर्थात्‌ सत्य सदाचारादिका पान करना चाहिए। परोपकारादि 
दर 
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पवित्र क्मोंसे जब मल नष्ट हो गया होगा तत्र चिंच या मनकी केबल 
बदछता और अन्न द्वी रह ग्ये होगे। चंखल्ताऊी दूर करनेके लिये 
उपासना करनी चाहिये। उपासना अर्थात्‌ >ह्मचिन्तनम एकात्रता | बढि 
यह उपासना प्राप्त न हो तो किसी भी सात्विक प्रिवजनके चिन्तनम रुय 
जाना चाहिये । तव मन अवच्य एकाग्र 3्नेगा। यह एकायता यदि ग्रात्त हो 
जाय तो उपासनाका काम पूर्ण हुआ माना जाय । इस उपासनाने विक्षेप- 
चश्जल्ता रूप दोष निइत्त होगा | अब ऊेवछ अज्ञान ही अवशिष्ट रहेगा | 
अह्ान अर्थात भेददुडि। मै ब्राह्मम हूँ, क्षत्रिय हूँ, वेश्य हूँ, थूढ हूँ, इस 
रीतिसे अयवा वह श्राक्मण है, क्षत्रिय है, वन्य हे, इस रीतिसे भेददृद्धि 
बहुत समयसे मनमें धर उनाकर वेठ गयी होती है । इसको निद्चत्त किये 
श्नि आग नहीं बढ़ा ला सलता | इस बुद्धिको दूर करनेमें समय छगेगा । 
यह होष-हरोग मारतमें ही हिन्दुओंम ही-दै, अन्यत्न और अन्योंम 
नही | अन्यत्र तो स्डुमेदका दोप है। वह तो दूर किया जा सकता है | 
परन्तु बह वगभेद तो इंब्वस्के नामसे ठोंककर बैठा विया गया है। 
इसका हटना थोडा कठिन है। इस वणमेदसे समस्त हिन्दजाति छिन्न- 
मिन्न हो गयी है। परस्पर घगा और स्छानिका भाव बढ़ गया है । 
बढ़ता ह्वी जा रहा ई। एक मनुप्य चाहे जितना अपवित्र और दुराचारी 
हो परन्तु तथाकयित ह्राह्म जातिम उत्पन्न हुआ है अतः वह सर्वोत्तम 


है। और एक अन्त॒ज चादे दितना पवित्र, सदाचार परायण, हरिमक्त हो 
तथापि वह अधम ई | हिन्दृजातिका यह सड़ा हुआ तच्चछान है। 


जो ब्तिना ही इुंराचारी होगा वह उतनी ही अस्ृत्वताकी अविकाधिक 
गत ऊरगा। क्याकि उसके दुगचारने उसे विवेककों समूछ नष्ट कर 
विया है। अतः छानग्रंथ मी, मायवतादि भक्तिम्रंथ भी इस भेडको दर 
ऊऋरनकझा बासमसे ही प्रवास कर रहे हैं। परन्ठु सफल्ता दर दै। 
शानमााम जानंऊ लिये काई उच्चत हो तमी उसके ऊपर झानत्रन्थोंका 
प्रभाव पड़े। मक्तिमार्यम कोई बानेवाद्य हो तो उसके ऊपर भक्तिबन्थोंका 
प्रभाव पड़े । परन्‍त नहीं ह छोई ज्ञानमार्गी और नहीं है कोई मक्तिमार्गी | 
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नहीं है कोई शानी और नहीं है कोई भक्त। उपनिषदादि श्ानग्रन्थ भी 
आज पैटठ और पैसेके लियें उपयुक्त हो रद्दे हैं। भागवत तो पेट-पैसेके 
डिये ही है, ऐसी दृट धारणा हो गयी है। अतएव पुराणी लोग सप्ताह 
बॉचनेका धंधा करते हैं। सप्ताहके धंघेका अर्थ है म॒क्तिका व्यापार, 
मोक्षका व्यापार । भागवत श्रवण करनेसे परीक्षितको मोक्ष मि गया 
अतएव सभी भ्रोताओंको मोक्ष मिल जायगा, ऐसा कह दिया जाता है। 
कोई यह विचार नहीं करता है कि परीक्षित तो सातवें दिवस देह 
छोडकर मोक्ष ग्राप्त कर सका परन्तु यहाँ आजके श्रोता सातवें दिन, 
आठवें दिन, आठवें वर्ष, अट्ठारहवें वर्ष भी शरीरका त्यागकर मोक्षको 
क्यों नहीं प्राप्त करता | यदि यह ग्रन्थ सबको मोक्ष बॉटता हो तो आज 
सनातनधर्मी प्रजाका तो अन्त ही आ गया होता । परन्तु ऐसा है नद्दी। 
कथाका बाचनेवाला तो मोक्ष पावेगा ही नहीं क्योंकि मोक्षका अधिकारी 
तो वेवल श्रोता ही होता है। मरे कहनेका तात्पर्य तो इतना ही है कि 
आज कोई भी ४थ धर्मोपाज्नके लिये रह नहीं गया है। धनोपाज॑न 


करना, इतना ही अन्तिम प्रयोजन । अतः सभी हमारे धर्मग्रन्य आज 
शक्तिशृज््य बने हुए हैं । 


यहाँ दो प्रइन उपस्थित हो सकते हैं: एक तो यह कि मलके नाशके 
लिये परोपकाशदि सत्कमोंको आवश्यकता बंतायी गयी है। यहाँ अन्यो- 
न्याश्रय जैसा दोष प्रतीत होता है। मल निवृत्त हो तो सात्त्विककायोंमें प्रवृत्ति 
हो । एवं सात्विकका्थोंमे प्रदत्त हो तो मलनाश हो | अन्योन्याभश्रय दोष 
ऐसा भयकर है कि वह न तो किसी वस्तुको उत्पन्न होने देगा और न 
उसका हझान होने देगा | वह उत्पत्ति और ज्ञानका प्रतिबाधक है । यह कथन 
तो सत््य है। मलिनि अन्तःकरणवाला मनुष्य सत्कममे प्रदत्त न हो, यह सत्य 
है। अतः उसकी सत्कममे प्रवृत्ति करनेके लिये एक सहुरुकी आवश्य- 
कता है। वह सदुपदेशके द्वारा शिष्यके मछको शिथिछ बनावेगा | बला- 
त्कारसे भी वह उसे सदाचारी बनावेगा। मर कोई पत्थर नही है वह 
शिथिल न हो सके । मनुष्य दुराचारी बन गया, गराबी बन गया, असत्यभाषी, 
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व्म्पट और ल्वेच्छाचारी बन ययां, बस, मल संचित हो गवा। सद्गद 
उसे सर्ववोषोति पथल करनेका प्रवत्ष करंगा और अवदव सफल बनेगा | 
आजके तो गुर मी गन्दे और स्वार्थी हैं। कोई गुद किसीको सब्िदानन्दात्म- 
स्वरूपाय नम. इस वाक्यको मन्त्रका रूप देकर, चेल्य-चेली बनाता है। 
कोई 4० नमो भगवते वासुदेवाय सिखाकर और छोई 5 नमः 
शिवाय सिखाकर, धन और घर्मछा हरण करके, ज्ञान और विवेकका 

द्वार बन्द करके, धन संचित करके भोगपरायगण बनता है। ऐसे गुब्भोत्ते 
ओऔर ऐसे मन्त्रोते आपका किसदिन कत्याग होगा? किसीक्ो पत्त्रि 
बनानेऊा यह माग नहीं है। आबकी ग्रजाछे, आपको भी, यह मनन 
देना चाहिये कि “माई अथग्रा बहिन, आपउलोग अतिडिन राजरिमें सोनेते 
पूर्व विचार किया करें कि, आज मैंने सम्पूर्ण दिनमे क्या-क्या झुप कर्म 
किये हैं और क्या-क्या अश्व॒म कर्म । आप नित्ण विचार करते रहें कि 
आज छिसको छिस रीतिसे हमने ठगा है|” यदि आपने पाप क्या है, 
पर-वश्चनाकी है तो आप अवच्य पापी बने हैं, अवइ्य अस्वृश्व बने हैं 
और भगवानके अपराधी बने हैं | किसी भी रीतिसे मगवान्‌ आपका 
ग्रहण नहीं करेगा । आप पापसे ऋमाये हुए घनको उसीक्ो दे दें जिसे 
व्यकर उसे पेंदा किया है| प्रामागिक परिक्षमनें उपाझित घन ही आपका 

वात्तविक घन है। आज आपने किसीकी माँ, बहिन, वेटीकों दुष्दृष्टिते, 
पापदश्से, पाप विचारसे देखा है, इसका विचार करे । ऐसा पाप यटि 
आपसे हुआ है तो इसके डिये आपके मनमे र्ल्वनि होनी चाहिये | 
पश्चाताप होना चाहिये। एवं एक सच्चे भक्तके समान जगतको सुना दे 
कि आप पापी हैं | आपने अमुक पाप छिया है या किये हैं । ऐसे मन्‍्त्रोंका 
उपदेश आपके लिये हितकारक है। परन्दु यह सत्व है कि ऐसे उपदेशोंतिे 
गुदओको घन नहीं मिल सकता | अननानकी दृद्धि करनेवालों को ही 
आपने आज रचा गुद मान रखा है। यह आश्चर्य है। जलपूर्ण काचके 
गोले का दशन करनेसे आपका कमी कल्याण नहीं हो सकता | यदि 
कल्याग हुआ होता तो आप इस अफ्रिकाकी भूमिसे कमी ही मोश्षघाम 


( ८५ ) 


चले गये होते। शिवलिंगके शाल्य्रामका दर्शन करने करानेसे आपके 
अ्रममे इंद्धि होती है। आपका अज्ञान बढ़ता है। आपके मनमे इस 
प्रइनका जन्म होना दी चाहिये कि जो ऐसे दर्शनसे पुण्य होता तो 
आपकी बुद्धि धर्ममे क्‍यों नहीं गयी । आप जेसेके तैसे ही कालाबाजार 
करनेवाले बने रहे । आप पूर्ववत्‌ द्वी अश्ञानी रह गये | ऐसे कठपुतलीके 
खेलमे छ॒ब्ध होकर आप अपना जन्म निरर्थक न बनावें | इस प्रकारसे 
मन्त्र-तन्त्रसे किसीका भी कल्याण नहीं होता | गीतामें आपने कही भी 
पढा है, सुना हे कि मन्त्रसे या जलपूर्ण पत्थरके दशनसे आपका कल्याण 
होगा १ तब आप गीतामें सुनते क्या हैं! आपका नेन्न तो अभी भी बन्द 
ही रहा है। आप गीतामें ही हूँढँँ कि आपके कल्याणका पथ कौन-सा 
है। सत्यके मार्गमं जानेवाले के लिये सभी मन्त्र उपयोगी होते हैं। 
नेत्रवानके लिये ही प्रकाश उपयोगी बनता है। अन्पेके हाथमें दिया हुआ 
प्रकाश उसके बहुत उपयोगके लिये नहीं होता। तब प्रथम शंकाका 
समाधान यह हुआ कि आप किसी सद्दुरके समीप जायेंगे तो वह 
आपको दुराचारमे से निद्ृत्त करेगा। आपका मल घुछूकर अन्तःकरण 
स्वच्छ दो जायगा | 

दूसरी शंका यह है कि उपासनासे ही अज्ञान क्यों न निदृत्त हो 
जाय ? यदि ऐसा न बने तो उपासनाका फल ही क्या हुआ ? यह शका 
भी योग्य ही है। यदि आप परमात्माको सच्ची उपासना करेंगे तो उससे 
अशानरूप दोषकी निवृत्ति अवश्य द्वी होगी। परन्तु इईश्वरोपासनावी 
पद्धति आपको जान लेनी चाहिये। उपासना शब्दका अर्थ है “प्रभुके 
समीपमें बैठना ।! समीपमें बैठनेका यह अर्थ नहीं मानना चाहिये कि 
जैसे आप अपने मित्रके पास बैठते हैं वेसे ही २ैश्वरके साथ बैठ जायेंगे | 
अथ्ुद्ध अर्थ समझनेको ही नहीं । भगवानके दिव्यगुणोंका स्मरण करके 
स्वये भी वैसा द्वी दिव्यगुण सम्पन्न बनना चाहिये। इसीका नाम उपासना। 
महाभारतमें एकल्व्यने अपने कल्पित गुरुकी उपासनाकी थी और 
गुरुसमान ही समर्थ घनुर्धारी बन गया था। आपको ऐसी ही उपासना 
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करनी है | यदि आप ऐसी उपासना करेंगे तो अशञान अपने-आप अदृगइय 
बन जायगा। मैं आपसे कहता हूँ कि आप ऐसी ही उपासनाका सदारम्भ 
करें। आपके सभी भेद अर्थात्‌ जगतकी भेंदबुद्धि अध्च्य हो जायगी। 
थोडा मनुष्य बनें | थोडी भी मनुप्यताको जागरित होने ढे। स्वार्थका 
त्याग करें | स्वार्थी मनुष्य, ढम्मी मनुष्य, पाषण्डी मनुष्य कभी भी 
सत्यकी ओर नहीं जाता। किसीको सत्यपरायण होने भी नहीं देता । 
आप ख्र्य अपना गुरु बनें । आपका कब्याण हो जायगा। भगवान्‌ 
आपको सुबुद्धि दें । 





पं ठा० २८-६-५० के दिन मोम्बासासे दिया गया हुआ प्रवचन । 
भागवत-कंथा 
(१४) 


मुझे तो साख्य-दशनके अनुसार जगत का सर्जन विचारना है। 
परन्तु उसकी भूमिका यदि तैयार न हो तो आप उस तत्त्वकों समझ नहीं 
सकेंगे | प्रत्युत आपको अरुचि हो जायगी । यह कोई कथा-कहानी वा 
इृष्टान्त नहीं है कि आप झद समझ जायेंगे और आनन्द ले सकेंगे। 
कपिल्मुनिका जगत्‌-संबधी ज्ञान कैसा है, सम्भवतः आज मैं उसे आपसे 
कह सकूँगा । जैसे सगीत प्रेमियोंकी संगीत अच्छा लगता है, नाटक- 
सिनेमा जिसे प्रिय है उसे वह अच्छा लगता है, यह जो संसारकी सभी 
सामग्रियों हैं, आपको प्रिय छगती हैं, में चाहता हूँ कि वैसे ही आपको 
शास्त्र भी प्रिय छगे। गे मारनेवालों की वातोंसे अच अलग रहना सीखे। 
जो आपको आता है वही और उतना ही शाद्धोंमें है, ऐसा नहीं है । 
उसमे अधिक भी है| आपने सुना नहीं है | किसीने आपको सुनाया ही 
नहीं है। जितना छुगम-पुगम था वह सब आपके मस्तिष्कमें मर गया 
है। उसमेंसे कुछ अच्छा होगा और कुछ खराब भी | अवशिष्ट रद्द 
कठिन । उस कठिनको घुननेके लिये आपकी तैयारी हमेशा रहनी ही 
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चाहिये | गद जीतनेमें ही भौर्य | झोपडी जला डाढनेम कोई बहादुरी 
नहीं है। भागवतकी कथा आपने हजारों बार सुनी है। भागवत 
आपको इतनी अच्छी तरहसे आती है कि उतना भागवत बाचनेवाला भी 
जानता न होगा । आपको सत्र कण्ठस्थ हो गया है कि अब इस कथाके 
पश्चात्‌ यह कथा आवेगी। आपको उसे सुनाकर में क्या करूँगा ! भागवतम 
से मुझे आपको दर्शनझासत्रका शान देना है | आपको बताना चाहिये कि 
भागवतमें ऐसी वस्तुएँ भी हैं जिनका आपको किंचित्‌ भी ज्ञान नहीं है | 
गीताके सम्बन्धमें मी ऐसा ही है। गीता कथा करनेकी वस्तु नहीं 
है। गीता दा्शनिकोंका ही अन्थ है। गीता उसीको आती है जो 
संस्कृत भाषा और दर्शनशास््रका बहा विढ्ान हो। गीतामे गप नहीं 
हैं। समझने और समझानेकी बाते बहुत पडी हैं। उनका ताबिक 
विवेचन दृष्टान्तोंसे कमी दो दी नहीं सकता । इसढिये स्मरण रखें कि 
जीवन एक संग्राम है। संग्रामम कमी सुगमता भी होती है, कमी 
दुर्गमता भी होती है। जीवनम कभी माताका प्रिय मधुर दूध भी पीना 
पड़ता दे, और कभी सूल्े चनोंके साथ दातोंकों युद्ध करना पडता है | 
मुझे आपके हृदयम दर्शनशास््रके प्रति प्रेम उत्पन्न करना है । इसलिये 
आप थोडे धीरजसे सुनेंगे तो मैं अवश्य सफल दोऊँगा, और आपको 
जान पडेगा कि आप यहाँ आकर कुछ पाप्त कर रहे हैँ । 

फोई भी वस्तु जो उत्पन्न होती हे. बह कार्ये फही जाती दे, 
प्रत्येक कार्यके लिये कोई न कोई कारण अवश्य होता है । जिससे या 
जिसमें से कोई वस्तु उत्पन्न हो वह कारण कहलाता है | कारणके 
बिना कोई भी कार्य उत्पन्न नहीं होता | घडे को छे | आप जानते दूँ कि 
घड़ा-मद्ठीका घड़ा उत्पन्न हुई वस्तु है। इसलिये घड़ा अर्थात्‌ घढ कार्य 
है । इस घट्रूप कार्यके कारणकी खोनज्न करनी चाहिये | क्योंकि आप 
समझ गये है कि प्रत्येक कार्यका कोई न कोई कारण होता है | परंठ 
घटके कारगका आप जोध करे, उससे पहले कारणके सम्पन्धमें थोड[सा 
विशेष सुन ले। ये कारण तीन प्रकारके होते हैँ, ? निमित्त फारण, 
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२ उपादान कारण, हें साधारण कारण। कार्यकों करनेवाल जो 
कर्ता दोता है वह्दी निमित कारण कहद्दा जाता है | कर्ता जिस वसुमेंसे 
उस कार्यको प्रकट कर्ता है वह वस्तु उपादान कारण कही जाती ई । 
उस वस्तुके पकट द्ोनेम दूसरी जो सहायक बस्तुएँ होती हैं उन्हे साधारण 
कारण कहते हैं। अब पट्को लें। घर कार्य है, इसका बनानेचाल- 
कर्ता कुम्दार है। अतः वद्द दुम्द्दार उस घटका निमिच कारण कहा 
जाता है| वह कर्चा उस घटको किसमंत्ते उत्तन्न करता है! मिट्टीमें से । 
इसलिये मिट्टी उपादान कारण है जिसमेसे जो उत्तन्न हो उसका वह उपादन 
कारण कहा जाता है | ऐसा भी कह सकते हैं कि जो वच्यु अपनेकों 
ब॒ढलकर दूसरे रूपमें आ जाय वह बदलनेवाली वस्तु दूसरे रूपमें आई 
हुई वस्तुका उपादान कारण कही जाती है । जैसे मिद्दी अपने रूपको 
वंदककर घडेके रूपमे आ गयी है इससे वह बबलनेच्यली वस्तु मिद्दी, 
दूसरे रुपमे आयी हुई वग्तुका उपादान कारण कही जाती है । इसीप्रकार 
चहिनोंके हाथका चछ्ुंण कार्य है और उसका उपादान कारण सोना है ! 
व्योकि सोना ही अपना रुप बदलकर व छुगका रुप घारण करता है। 
इसीए्रकार आपका दल्न कार्य कदलायेगा, दत्त अर्थात्‌ पद । पट भी 
उत्पन्न होनेवाली वस्ठु है। इसलिये पढ भी कार्य है) उसका उपादन 
कारण सूत आर्थात्‌ तन्तु समूह है। अथवा तन्तुओंका परत्परम संयोग है । 
तन्तुके ब्रिना या तन्तुओंके संयोगके बिना पथ ऊमी उत्पन्न नहीं हो 
सकता | वे तन्दु ही अपनेको पटके रूपमें चदल देते हैं। इसलिये रुप 
बदलनेवात्य उपादान कहलाता है और वह जिसके रूपको धारण करे 
उसे कार्य कहते हैं । गो कारण आपकी समझमे आगये होंगे। अब तीसरे 
कारण-साधारण वारण-की बात करें) घट बनानेम कुम्हारको चक्र चाहिये। 
चक्रको चलनेके लिये एक दण्ड भी चाहिये | चक्र पर रखे हुए मह्दीके 
पिण्डकी चिकना बनाने के लिये पानी और थोड़ा कपड़ा मी चाहिये। डवी 
कपडेको चीवर कहते हैं | मिट्टीके पिण्डमें ये तैयार हुईं वस्तुको नीचेसे 
काटकर उतारनेके लिये डोरा भर्यात्‌ चत्र भी चाहिये | अतः दण्ड, चक्र, 
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चीवर, सूत्र, जल, आदि साधारण कारण कहे जाते हैँ । देश, काल आदि 
भी साधारण कारण कहलाते हैं, सोनेका कड्ढग बनानेके लिये छोटी भद्ठी, 
भट्टीमं आग, आगको सुल्गानेके लिये पंखा अथवा बॉस या लोहे या 
पीतलकी नली, हथौड़ी, सड्सी, चिमटा, आठि साधारण कारण कहे जाते 
हैं । पटके साधारण कारण तुरी, वेमा और दूसरे साधन जो हों वे सब | 
ये तीन कारण हों तभी कार्य प्रकट हो । तीनों कारण न हों, एक भी 
कम हो तो कार्य उत्पन्न नहीं हो सकता। कुम्हार न हो और माटी 
एवं साधारण कारण हों तो भी घट उत्पन्न नहीं हो सकता । कुम्दार हो, 
पानी, मिट्टी न हो और साधारण कारण भी न हों तब भी घट उत्पन्न 
नहीं होगा । 0म्हार भी हो, मिट्टी भी हो, परंठु यदि चक्र, चीवर आदि 
साधारण कारण न हों तब भी घट उत्पन्न नहीं होगा। चक्र, चीवरके 
अमावमें यदि कोई दूसरे साधनोंका उपयोग होगा तो वे ही साधारण 
कारण हो जायेंगे । इसीप्रकार हाथके क्ड्डणके लिये, अद्जलीकी 
अँगूटीके लिये कानके कुण्डलके लिये, और गलेकी साँकलके लिये, 
समझना चाहिये | ये सब आभूषण कार्य कहे जाते हैं । सोना सबका 
उपादान कारण कहा जाता है। और सुवर्गकार इनका निमित्त कारण 
कहा जाता है| इसीप्रकार पय्के लिये समझना चाहिये | पट काये है | 
सूत्र उपादान कारण है | और जुलाह्य निमित्त कारण है । 


अब हम डजगतके कारणका विचार करें | जगत्‌ भी जन्य है। बना 
है । किसी शुभमुहूत में इसका जन्म हुआ है। वेद में कहा है-- 
ऋत॑ च स्य चाभीडातू तपसोध्यजायत। 
ततो राध्यज्ञाया ततः समुद्रो5णेवः ॥ 
समुद्रादरणवादधि. संबत्सरो अजायत। 
अहोरात्राणि विद्धद्‌ विश्वस्य मिषतो बच्ची ॥ 
सू्योचन्द्रससीधाता. यथाएूचमकल्पयत्‌ | 
दिव॑ च प्रथिवी चान्तरिक्षमथोरवः ॥ 


( ९० ) 


परम प्रकाश स्वरूप परमात्मासे रात्रि, दिवस, मास, वर्ष, सूर्य, चन्द्र 
आरि पूर्व उश्कि समान द्वी उत्पन्न हुए। जो वस्तु उ्नन्न होती है उसे 
कार्य कहते हैं | जो कार्य होता है, उसका कारण तो होना ही चाहिये। 
इस मन्त्रसे, एवं “द्यावाभूमी जनयन्‌ देव एक्र:” इध मन्जसे सिद्ध है 
कि इस जगतका उत्पाठक कोई देव है, कोई शक्ति है, जिसे धाता 
कहनेमें आया है| यही धाता पश्चात्‌ ईश्वरके नामसे पहचाना गया | 
जो कर्ता वही निमित्त कारण । अतएवं जगत्‌॒का निमित्त कारण ईश्वर, 
उपादान कारण परमाणु, और साधारण कारण काल, विद्या, जीवोंके 
कर्म आदि | यह न्यायशास्त्रकी रीति है। यहाँ एक शंका है। नैया- 
यिक्कोंका नियम हैं कि उपादान कारणके गुण कायम उतरते हैं। यदि 
परमाणु जगत॒का निमिच कारण हो तो परमाणुके गुण जगतमें आने 
चाहिये | परमाणु अति सूक्ष्म है। जगत्‌ भी अति युक्ष्म ही होना चाहिये। 
परमाणु निरवयव है इससे जगत्‌ भी निरवयव ही होना चाहिये। पस्माणु 
नित्य है अत जगत्‌ भी नित्य ही होना चाहिये। परमाणु अद्यय है, 
जगत्‌ भी अद्श्य होना चाहिये । इस शकाका समाधान नेयायिक बहुत 
ही युक्तिपू्वक करते हूँ | मैं आपको उस जगलमें नहीं ले जाना चाहता | 
साधारण रीतिसे आपको इतना ही जान लेना हैं कि परमाणु साक्षात्‌ 
जगत्‌का कारण नहीं है। परमाणुमे दृवणुक, ज्यणुक ( चसरेणु ), चठुरणुक 
आदि क्रमिक विकार होते हैं, तत्र स्थूल जग उत्पन्न होता है | इसलिये 
जगतका साक्षात्‌ कारण परमाणु नहीं कहलाता है, उसके विकार ही 
साक्षात्‌ कारण कह्दे जाते हैं | विकारोंम जो धर्म रहते हैं वे ही जगतमें 
आते हैं। ये विकार अति सक्ष्म नहीं हैं । नित्य नहीं हैं | निरयव नहीं 
हैं। अद्य नहीं हैं। इसडिये जगत्‌ मी अति दृक्ष्म नही है, नित्य नहीं 
है, निरवयव नहीं है, अहृश्य नहीं है। नेयायिक जगत्की सत्ता दो प्रकारसे 
मानते हैं, काय जगत ओऔर कारण-जगत्‌ | कार्य जगत्‌ यह है, जिसे हम 
सब देखते हैं, अनुभव करते हैं। यह अनित्व है | कारण जगत्‌ परमाणु 
रुप है। परमाणुओंमें पहलेसे ही यह जगत्‌ अति सूक्ष्म रूपमें बीज रूपसे 


( ९१ ) 


रहा है। परमाणु नेयायिकोके मतके अनुसार नित्य है | इससे यह कारण- 
जगत्‌ भी नित्य ही है। परमाणु यही पद्चभूत है। परमाणुओंमें प्रथ्वीके 
भी परमाणु हैं और जल, तेज, आकाशके भी परमाणु है। अतः परमाणु- 
पुञ्ध ही पश्चभूत पुञ्ञ हे। कारणके सम्बन्धभे आपको स्पष्ट शान हुआ 
ही होगा कि निमित्त कारण, उपादान कारण और साधारण कारण ये 
तीन कारण हैं। नेयायिक इसे दूसरी भाषामे मी उपस्थित करते हैं।-- 
समवायी कारण, असम्रवायी कारण तथा निमित्त कारण । उपादान कारण 
ही समवायी कारण है। समवाय नामका नैयायिकोंने एक सम्बन्ध 
माना है। वह सम्बन्ध नित्य होता है। घट उत्पन्न होता है, तब्र उस 
घथ्मे मत्तिका समवाय सम्बन्धसे ही रहती है। कभी ऐसा नहीं होता 
कि मद्दी घडेम न हो और घडा चन जाय । असमवायी कारणकी कल्पना 
नैयायिकोंकी अपनी ही है। दूसरे दार्गनिक इप्ते नहीं मानते। असमवायी 
कारणका लक्षण यह है कि “जो कारण कार्यके साथ अथवा कारणके 
साथ समवाय सम्बन्धसे एक वस्तुमे रहकर कार्य उत्पन्न करे वह असम- 
वायी कारण है |” इसके लिये एक दृश्टान्त दूँ । पट कार्य है इसे आप 
जानते हैं | पटमें तन्तुकी समवायिकारणता हे, परंतु तन्तुसंयोग 
पटका असमवायि कारण है । क्योकि पटरूप कार्यके साथ तन्तुरूप 
एक द्रव्यमें समवाय सम्बन्धसे तन्‍्तु संयोग रहता है | इस पक्षमें निमित्त 
कारण कुम्मकार तो होता ही है, पर चक्र, चीवर आदि भी निमित्त 
कारण ही माने जाते हैं । 


इस प्रकारसे नेयायिक जगत्‌का निम्ति कारण ईश्वरकों मानते है, 
अर्थात्‌ ईश्वर ही जगतकर्ता है। उदयनाचार्य अपनी न्याय कुसुमाझ्ललि 
नामक अत्युत्तम ग्रंथमें एक कारिका--एक लोक द्वारा सुन्दर पद्धतिसे 
जगत्कर्ता ईवरकी सिद्धि करते हे | वह छोऋ यह है -- 
फार्योयोजनश्रृत्यादेः. पदात्प्रत्ययत्ः. श्रुतेः । 
वाक्यात्‌ संख्याविशेषाध् साध्यो विश्वक्ृदृव्ययः॥ 


(8.2) 


इसका साराश इस प्रकार है। घटरुप कार्यको देखकर उसके 
उत्पादक वुम्मकारकी कल्पना करनी ही पड़ती हे, क्योंकि झाये, 
कर्ता बिना आ नहीं सकता। वैसे ही जगरूप कार्यको देखकर 
उसके किसी कर्त्ताकी कत्पना करनी ही चाहिये। जगत्‌ भी कार्य है, 
अतः कर्ताके ब्रिना इसका अस्तित्वम आना शक्‍य नहीं है। यह 
प्रथम युक्ति। दूसरी युक्ति-यष्टिके आस्म्ममें दो परमाणु टू्कट्ठे 
होते हैं तब दच्रणुक उत्पन्न होता 6। इसी प्रकारसे तीन परमाणु 
एकत्र हों तत्र व्यणुक, चार एकत्र हों तत्र चतुरणुक। परन्तु इनको 
टकट्ठा करनेवाला वौन! परमाणु तो जड़ हैं। जडमें स्वतः क्रिया हो 
नहीं सकती | दसडिये कोई इकट्ठा करनेवाली गक्तिको अवध्य मानना 
ही पडेगा | वही शक्ति जगत्करता ईश्वर। तीसरी युक्ति--यह समस्त 
विश्व किस आधार पर रहा है ? यह गिर क्यों नही जाता १ इसको धारण 
करनेवाला जो होगा वही ईब्वर | और भी, जगत्का प्रछ्य मी तो होता 
हो है । इसका प्रयत्ञ करनेवाल्य जो होगा वही ईदबर । चौथी युक्तिए-- 
ससारका यह अर्थ है कि संचरण करनेवाला, चलनेवाठा। जगत्का भी 
यही अर्थ है। जो चला जाय वही जगत्‌, गति करानेवाछा | चले जानेके 
डिये नियम करनेवाला अर्थात्‌ प्रढ्य करनेवाछा कोई होना ही चाहिये | 
ऐसी सुख्दर रचना करनेवाल्य कोई तो होगा ही। इसमे गति डालने- 
वाले की कत्पना होनी दी चाहिये | जिसकी कल्पना करेंगे वही ईश्वर । 
पाचववीं युक्तिः- वेदवावव आज तक अत्राधित रदे हैं। ये इसलिये 
अव्राधित रहे हैं कि रनका कर्ता ईछ्वर हैं। वेदकी अवाधितता देखकर 
भी इंझबरकी कल्पना करना आवश्यक है। छटी युक्ति:-- वेदोंम जगत्‌ 
कर्ताका वर्णन हुआ है। उससे उसकी सिद्धि होती है। सातवीं युक्तिः- 
जेसे महाभारत आइि वाक्योंका--वा व्योंका स्वयिता देखने म आता है 
वैसे ही वेदरूप वाक्यका भी कोई स्वयिता होना चाहिये। जो उसका 
रचयिता वह्दी $इबर | आठवीं युक्तिः--दृथणुकादिकी उत्पत्तिको संख्या 
अपेभित है। दो परमाणुसे दृबणुक, तीन परमाणुसे >यणुक | इस रीतिसे 
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जो संख्या आवश्यक है उसकी पूत्तिके छिये किसी ज्ञानी चेतनकी 
आवश्यकता है वही ईदवर है । दृथणुकराडि मे जो परिमाण उत्पन्न होता 
है वह भी सख्याके बलसे ही होता है। यहाँ भी संख्या-ज्ञान के लिये 
चेतनक्ी आयश्यकता है। वही ईइबर। नवसी युक्तिः--मनुष्य धर्म 
करता है, अधर्म करता है। धर्माधर्म तो यहीं नाश हो जाते हैं परन्तु 
इसमेसे एक अदृष्ट उत्पन्न होता है। उसका नाश शीघ्र नहीं होता । 
अदृष्ट जड है, अचेतन है | उसमें फल देनेकी शक्ति नहीं ही होती | यदि 
कोई कर्मफल देनेवाल्ा चेतन न हो तो क्रिये हुए कर्म निष्फछ जायेंगे । 
इसलिये अदृष्ट के अनुसार फल देनेवालेकी कल्पना ही ईरश्वरकी कल्पना 
है | इस छोक का अन्य रीतिसे भी व्याख्यान होता है। मैने तो सामान्य 
रीतिसे एक व्याख्यान आपको सुनाया है। आजका विषय आपको 
बहुत कठिन छगेगा, परन्तु कुछ चिन्ता नहीं। आपको कठिन वस्ठु 
सुनने की टेव पड़े यह अच्छा दी है | आज इतनाही | 


२५-६-७० को मोम्बासासें दिया गया प्रवचन । 
भागवत-कथा 
(१५ ) 


इस जगत्की उत्पत्ति किस प्रकार हुई है अथवा किस प्रकार होती 
है यह विचारना और जानना आवद्यक है | इसमे समय जाय, यह भी 
प्रभु स्मरण ही है। प्रभुस्मरण “रघुपति राजाराम” करनेसे ही नहीं 
होता, स्मरणकी बहुत सी रीतियाँ हैं। यह भी एक रीति है। जगत्‌के 
विचारमे जगत्‌ कर्त्ताका भी विचार होता दी है। जगत्‌ कर्ता, ही तो 
प्रभु । इसलिये बिना घत्रड़ाये सभी सुनना चाहिये | हम जिस घरमे रहते 
हों उस घरका इतिहास हम न जानते हों तो अज्ञानी कहे जायेंगे । 
आप जिस शहरमे रहते हों, जिस देशमें रहते हों, जिस गाँवमे रहते हों, 
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उसका इतिहास आपके दृत्यम द्ोना ही चाहिये। यह बुद्धिकी बात है। 
टसी प्रकार हम जयतमें रहते हैं, हम स्वयं जगत्कफा एक अड्ढ बनकर 
रहते हैं। एथिवी, दर्ब, चन्द्र, तारा, नक्षत्र, अह नदी, समुद्र, वन, इन, 
छता, गुल्म आदि जिस प्रकार प्रक्द होते हैं, इनजा प्रकट करनेवाद्य 
कौन है, यह जानना अत्यावश्यक है। तोतेकी तन बतेना यह योग्य 
नहीं है क्योंकि हम मनुप्य हैं, बुद्धिमान प्राणी हैं। ससारमे बहुतसी वस्तुएँ 
स्थूल हैं, बहुत सी दम हैं, बहतसी स्वृछ्तर और न्थूलतम वस्लुएँ हैं । 
परमात्मा सबकी अपेक्षा अधिक सृक्ष्म है। जगत्की वस्तुओऊे विचारसे ही 
उसका विचार हो सकता है। जगत्‌ ही परमाध्माको पद्चाननेका 
एकमात्र साधन है। जगत्की सन्दग्ता ही उसको सुन्दस्तावा परिच्यक 
है। हिमालय पहाडका गुरुत्व उसक गुरुत्वका शापक है। आफाजका 
महत्व द्वी उसके महत्वका परिचायक (श्ञापक ) और स्मारक है । इससे 
उसका विचार अर्थात्‌ जगत्का विचार और जगत्का विचार अर्थात्‌ 
उसका विचार | वह सर्व शक्तिमान्‌ है, इस कथनमे प्रमाण क्या है ? 
वह परमदयाद्ध है यह कीर कथन कैसे सिद्ध कियाजा सकता है? 
केवल जगत्‌ और जगत्‌के इतिहाससे | इसलिये जिसको ह्निस प्रकारसे 
अपने ऋषि, मुनि, योगी, यति, भक्त जानते थे, जिस प्रकारसे जान सक्के 
थे, उसी रीतिसे हम भी जाननेका प्रयत्ष करें । 

परमात्मा कैसा होगा ! इस प्रश्षका आडतक कोई टीक उत्तर नही 
है। योगी छोग जान गये पर हमे नहीं बता गये। भक्त भी जान 
गये ये पर वे भी हमें नहीं चता गये | यति, महात्यागी, जानी, उसे 
पहचान गये, पर हमें नहीं बता गये। अब तो अपने प्रयाससे ही हम 
उसे पहचान सकेंगे । कोई क्या कहकर ईश्वरकी पहचान करायेगा ? 
आप किसीसे पूछते कि गुड बेंसा है १ तो वह आपको गुड़का 
जन्मइतिहास कह सुनायेगा। खेतमें ऊखके टुकडे कैसे डाले जाते 
हैं, कैसे पानी सींचा जाता है, कैसे पैदा किया जाता है, किस 
अकार उसका रस निकालनेम आता है, और किस रीतिसे भट्टीपर 


( ९५ ) 


कढाईमे वह रस तपाकर, उकालकर, घट्ट बनाकर गुड़ बनाया जाता है। 
कहनेवाला इतना ही कह सकता है, उसका आकार, प्रकार, रग, रूप भी 
कह सकेगां । पर उसका स्वाद तो नहीं ही कह सकेगा | मुख्य बस्तु जो 
जाननेकी है वह स्वाद ही है। रूपरंगका ज्ञान गौण ज्ञान है। गुणग्राही 
केवल गुण खोजता है। जैसे गुडका स्वाद कोई बता नहीं सकेगा, वह 
सदा स्वसवेद्य ही रहेगा । वैसे ही परमेश्वरको भी कोई बता नहीं सकेगा । 
इस जगत्‌के इतिहाससे तो उसे सर्वाशम तो हम नहीं ही जान सकते | 
केवल उसकी बुद्धिमत्ता, सर्वशता, सर्वशक्तिमचाका ही ध्यान हमको आ 
सकता है | वस्तुतः वह क्‍या है यह तो स्वयसंवेद्य ही रहेगा। यह तो 
काई पवित्रात्मा, शाल्ग्राम जैसा पवित्र महापुरुष जान सकेगा। वह 
भी जानकर हमछोगोंकी बता नहीं सकेगा । वे लोग जिन साधनोंके द्वारा 
उसे जान सके, उन सावनोंका नामरूप वे दे गये हैं। आपको जाननेकी 
इच्छा हो, और उन साधनोंमेसे कोई अनुकूछ साधन आपको माहूम पडे, 
तो उसका अहणकर उसे जाननेका स्वय प्रय्न करें । वह साधन अनुकूल 
न पडे तो अनुकूल साधन उत्पन्न करें। पर यह अनुकूछ साधन यदि 
सच्चा ही साधन होगा तभी वह मिलेगा । किसी वस्तुको पानेके लिये, 
जाना या चलना--केवछ गमनक्रिया या चलनक्रिया ही आवश्यक 
नही है, प्रत्युत वह वस्तु किस दिश्ामे है, उसका ठीक शान प्राप्तकर 
उसी दिशामे गम्तन करनेसे या चलनेसे वह मिल सकेगा। प्रतिकूल 
गमनसे-वह पूर्व दिशामे हो और आप पश्चिम दिशामे खोजने निकले, 
तो किस प्रकार आप उसे प्राप्त कर सकेगे ? इसलिये खूब सावधान 
रहें । वह कितना विलक्षण है, कितना अद्भुत है, यह जाननेके लिये 
केनोपनिषदकी यह श्रति सुनने -- 

“न्॒ तन्न चक्षुगेच्छति न वाग गच्छति नो मनो न विद्यो न 
विजानीमोी यथेतदनुशिष्यात्‌ अन्यदेव तदू विद्तादू अथो 
अविदितादधि ॥” 

वह ओंखसे, चक्षुसे देखा नहीं जा सकता। वाणीसे कहा नहीं जा 


( ९६ ) 


सकता । मन उसे नहीं जान सकता | उसका सामान्य ज्ञान ओर विभेष 
ज्ञान किसीको हो ही नहीं सकता । फ़िस प्रकार कोई उसका उपदेश 
करे १ वह तो ऐसा विचित्र है कि इस समय उसे किसी प्रकारसे कोई 
जान भी जाय तो वह तत्काल ही अज्ञात जैमा ही वना रहता है | वह 
शातसे भी भिन्न और अज्ञावसे भी भिन्न। अतः ये ऋषि पॉच बार भी 
यह कहते थके नहीं कि “"नेद यदिदधुपासते? वह यह नहीं है 
निसकी तुम उपासना करते हो | 

हमलोग आज उसे प्राप्त करनेके लिये, उसे पहचाननेके लिये 
यह प्रतिमारूप साधन पा सके हैं । पर यद्ट तो अपूर्ण साधन है। यह 
उसको प्राप्त करनेका साधन नहीं है। उसके लिये प्रेम, श्रद्धा, भक्ति 
आदि सीखनेका एक नम्न साधन है । वह भी गनन्‍्दा बन गया है। मू्ति- 
पूजन अर्थात्‌ केवछ दुकानदारी। पुजारीका ध्यान हमेशा पैसे ही मे 
रहता है। कौन कितना दे गया! आज कितने पैमे चढ़े ! कल्से 
आज कितने अधिक या कम आये ! आजकी मूतिंपूजामें यही ध्यान, 
यही स्मरण, यही गिनती, ऐसी मूर्तिपूजासे आपको क्‍या मिलता 


है! कुछ प्रात करना ही हो तो श्रद्धा, भक्ति ओर अनन्य प्रेम सीखना 
ही चाहिये। 


आपके ध्यानमें न हो तो ध्यानमें आना चाहिये कि जिस साख्य- 
दर्शनके अनुसार जगत्का विचार करनेके लिये मैं कबसे वोल रहा हैँ, 
वह ईश्वरकी सत्ता (अस्तित्व) को अस्वीकार करता है। साख्यदर्शन 
आज दो प्रकारसे उपलब्ध होता है, एक ईश्वरका अस्वीकार करता है 
और दूसरा ईश्वरका स्वीकार करता है।आज अनी-4रबादी साख्य ही विशेष 
प्रचारमें है। वह ईथरफे बिना भी काम चला लेता है। सृष्टि बनानेके 
लिये ही ईश्वर चाहिये | उसकी सृष्टि दूसरे प्रकारसे वन ही जाती है । 
अतः वह ईइबरको नहीं मानता। इसका पूर्णरूपसे विचार तो अब 
आगेके दिनोंमें करूँगा । आज तो यद्द ईश्वरके स्मरणकी बात चल रही 
है। इससे प्रसद्भवश मैंने आपको संक्षेप्में इस सम्बन्धमें कह दिया है । 
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दूसरा एक दर्शन' है जिसका नाम योगदर्शन है। वह भी ईश्वरको 
मानता प्रतीत होता है। पर उसका ईश्वर हिन्दू ईश्वरके जेसा नहीं 
है। वह कहता है, “झेशकरम विपाकाशयेरपरामृष्टः पुरुष विशेष 
इईश्वरः” जिसे कभी कोई क्लेश न हो, जिसके ऊपर कोई कर्म भोगनेका 
भार न हो, ऐसा पुरुष विशेष अर्थात्‌ कोई विगिश जीव ईश्वर कहलाता 
| है। इस मतके अनुसार जो जीव क्लेण और कर्मव्रिपाकमे से छूट जाय 
वह ईब्वर हो सकता है। यह ईइवर बहुत महत््वका नहीं है। वह 
जगत्‌का कर्ता है या नहीं, इस विपयमे योगदर्शन मौन रहता है। 
आपको ऐसे भी ईइ्वरकी चाह हो तो उसके अद्जीकार करनेमें कोई 
बाधक नहीं होगा । जो जिसे अच्छा छगे वही उसका ईइवर | जगतमें 
* कोई ऐसा नहीं है कि जो पहचान कर कहे कि यह ईइवर नहीं है । 
अनेक प्रकारका ईश्वर है तत्र यह भी एक प्रकार। जैनधर्मका ईश्वर 
ऐसा ही है। मुझे छगता है कि मैं ऐसे ईश्वरको अधिक मान दे सकूँगा । 
जगतमें तो ऐसे अनेक विशि४ जीव होंगे ही जो क्लैशकी परम्पराकी 
या कर्मविपाककी कोई गणना नहीं करते होंगे। जीवन्मुक्त-आत्मा 
ऐसे ही होते हैं | वे शरीरधारी होते हुए भी, प्रारन्ध मोगते हुए मी, 
सत्र कछ्लेशोंसे और कर्मविपाकोंसे कोई सम्बन्ध नहीं रखते। ऐसे ईर्वर 
अनेक हो सकते हैं और उनमे से किसी एकको हम अपनी उपासनाके 
लिये पसंद कर सकते हैं। वह चेतन देव होगा। वह हमारे दुःखोंको 
सुनेगा, वह हमारे छवयक्रों स्पर्श करेगा, वह आँखके ओऑसुओंको भी 
पोछेगा, और उत्तममार्ग हमको बतायेगा। मन्दिरका ईइ्वर यह काम 
नहीं कर सकता। तो भी आपको वह्दी अच्छा छगता हो तो आप वहाँ 
ही चिपकने रहें पर अपना मविष्य मत तिगाड़े । 
एक दूसरा दर्शन है, उसका नाम है मीमासादर्शन | उसका कर्ता 
जैमिनि मुनि हैं। मोमासावशन एक प्रसिद्र ओर अत्यन्त उपयोगी दर्शन 
है। उसकी अतितम अमिद्वद्धि हुईं है | विकसित दर्शनों मेंसे वह भी एक 
है| मीमासाका जो अनुसरण करे वह मीमासक कहलाता है। मीमासकामें 
छ 


मी ठो मत हैं, पुराने मीमांठऊ अंब्चरकों नहीं मानते थे। नवीन 
नीमांसक ईशवरको स्वीकार ऊरते हैं। ग्राचीन ऐसा नानते थे कि 
ईद्वरकों माननेछी आवसच्यक्त्ता ऊेवछ दो ऊावोकी सिद्धिके लिये हों 
होती है ! एक तो डयत्‌नि्नांग और दूसरा ऋअमेफल्प्रदन । जो ईसरको 
न मानें तो दगतकी उत्पचि जिस प्रकार! और कमफछकी ग्रात्ति 


८ >, अग्मम नि जल. 33: 2 फूछदी 
अमे ? क्योंकि ऊर्मके ठो विमाग हैं, छम और अद्यम | छमऊूमके फलकी 


बज 


न्प हक ५६, 6 च्के परन्तु अचग्यम रे री 
इच्छा तो इर एककों ही होती है, परन्तु अज्षम कनके फछका 
किसीको मी इच्छा नहीं होती। चोर कमी नहीं चाइता कि उत्ते कोई 





पकड़ ले और ढण्ड निले, फिर भी फल मिछते देखा जाता है । यह फछ 
देनेगठा कोई होना चाहिये। वही ईच्वर। मीमांसक छहते हैं कि 
मोगावबतन शरीर, मोगठाथन इख्याँ, मोस्वयद्र्थ इन दीन प्रकारोंका , 
ही बयत्‌ है। प्रथ्वी, दे, चन्द्र, तारक आदि मोग्वपद् थम द्वी-मोग्व- 
विषयमें ही आ जाते हैं। यह दगत्‌ उत्पन्न नहीं होता | यह अनादि है| 
इसका य्ल्य मी नहीं होता | खप्ड्रत्य मे ही हो पर महाप्रर्॒व कमी 
मी नहीं | आज एक इब्ष टूट पड़ा, छछ एक पहाड़का झिखर टूट पड़ा 
या, #छ कुछ दूतरा ऐसा ही होगा, इसीऊा नाम खप्डप्रब्य | पर ऐसा 
कमी नहीं होता कि दयत्‌ सर्वया ही नरहे | जत्र जगत्‌ अनाईडि है, 


उल्नचि रहित है, ठव॒ उसकी उत्पत्ति करनेवालेकी चिन्ता व्यर्थ ही है । 
€्‌ ? द्ता हम न ड्गेगी कोच 3 
अर्मछा फल ऋम स्वयं दे दता है | ठोऋर छगेगी वो ठु-ख होगा ही । 


नी ब्वर्की आवश्यऊता नहीं है | दूछरा ऐसा कुछ कारग 


नहीं है कि दिसके लिये ईच5र माननेली आदवच्यक्ष्ता हो। 
न्वायद न और के ओपिऊतर्सन गन -् 4 च्े 
, ्वावदर्शन और वेशेपिझतर्शन इंच्चरा स्वीकार ऊरता है और 
वह ल्यवूका निर्मित जार है | वह आप पहले ज्ञान चुके हैं। आह 
इतना ही | 





३०-६-७० को सोम्बासा सें दिया गया प्रवचन | 


है 


( ९९ ) 


भागवत कथा 
( १६ ) न्‍ 

आज हम, कपिल भगवानके साख्यदर्शनके अनुसार जगतकी रचना 
किस प्रकार हुईं इसका विचार करनेवाले हैँ । यह विपय सम्मवतः 
आपको नीरस छगे, फ़िर भी आप सनेंगे, ऐसी आशा तो में रखता ही हूँ। 

आपने समझा है कि नेयायिक अर्थात्‌ गौतम और कणाद जगत्‌की 
रचनाके लिये तीन तत्त्वोंका स्वीकार करते हँ--ईश्वर, जीब, परमाणु | 
आपको स्मरण तो होगाही कि तीन प्रकारके कारण होते हैं--- 
निमित्तकारण, उपादानकारण, साधारणकारण अथवा समवायिकारण, 
असमवायिकारण, निमित्तकारण । जगत्‌के सर्जनमें ईश्वरनिमित्तकारण 
है | परमाणु उपादान कारण है; और काल, दिशा, आकाश जीवोंके कर्म 
ये सत्र साधारणकारण हैं। ये तीनों जगत॒को उत्पन्न किया करते 
हूँ। साख्यदशन नेयायिककी भाँति तीन तत्त्व स्वीकार नहीं करता । 
उसके मतानुसार वो ही तत््वसे जगत्‌की उत्पत्ति द्ो जाती है। साख्यका 
मार्ग सरलू है। साख्य ईशवरका स्वीकार नहीं करता । साख्यके आचार्य 
भगवान्‌ कपिछ भागवतके अनुसार स्वयं ईश्वर अथवा ईश्वरावतार थे | 
इससे उन्होंने जगत्‌की स्वनाका भार ईश्वरके शिर्से अढ्ग किया। 
ईश्वरके इस भारको हछका करनेका काम केवल कपिलाचार्यने द्वी किया 
है, ऐसा नहीं हैं। मीमासकाने भी ऐसा ही किया है। पीछेसे 
जैनाचार्योने भी यही किया है। जगत्‌-रचनाकी खटपटमें से ईश्वरको जैन- 
दर्शनने भी बचा लिया है। जैनदर्शन ईश्वरका स्वीकार तो करता है, 
पर जगतकर्ताके रुपमें स्वीकार नहीं करता। जैन-ईशववर वीदराग है। 
जगत्‌ बनानेमें किसीको मूर्ख और क्सीको पण्डित, किसीको दरिद्र, 
किसीको ल्थ्मीपात्र, किसीको अन्धा, किसीको बहरा बनाना दी पढ़ता 
है। इससे उसे राग-द्वेपकी आवश्यकता पटेगी ही | इस अकार ईश्वरमे 
राग-द्वेंप मानना ही पडेगा । इससे ईश्वरको वीतराग मानकर ससार और 
संसारी जीवोंकी खब्पटसे उसे मुक्त रखनेका प्रयक्ञ हुआ है। कदाचित्‌ 
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राग-द्वेष न भी माना जाय, वह अपने नियमानुसार वीतराग होकर ही 
यह सब करता हो तो भी, उसे चित्रगुप्तका वहीखाता तो अवश्य सुनना 
ही पडेगा | उसे कुछ तो स्मरण करना ही पडे, इतना भी काम ईश्वरको 
क्‍यों करना चाहिये ! इससे वह वीतराग ही रहे, यही अच्छा है। जैन- 
मतके अनुसार जग्त्‌की उत्पत्ति होती ही नहीं है। जगत्‌ अनादिकालसे 
ऐसाका ऐसा ही चला आ रहा है, इसलिये ईश्वर शुद्ध रह सकता है। 
नैयायिकोने इस दोषका निवारण किया है। वे इसे सुनकर मौन नहीं 
रहे । वे कहते हैं दो मजदूर काम करते हों । एक मजदूरने थोड़ा काम 
किया, दूसरे मजदूरने अधिक काम किया । थोड़ा काम करनेवाछेको 
थोडी मजदूरी मिली और अधिक काम करनेवालेको अधिक मजदूरी 
मिली | इसमें न है राग, न है द्वेष। इसमें शुद्ध न्याय है। किसीको 
मूर्ख, किसीको पण्डित, किसीको निर्धन और किसीको सघन बनानेमे 
ईश्वरको राग-द्वेष होता नहीं है । प्रत्युत पूर्वजन्मोंमें किये हुए; पुण्य-पापका 
यथोचित फल देनेमें ईश्वरने शुद्ध न्यायका आश्रय लिया है। जितनी 
मजदूरी उतना ही पैसा, यही न्याय है। मजदूरीसे कम पैसा देना भी 
पाप है और अधिक देना यह भी अधम है । इससे ईश्वरने, कर्मानुसार 
ही जीवोंको फछ देकर अपने धर्मको सम्हारू है । साख्यने भी जगत्‌की 
रचनासे ईश्वरको पृथक्‌ रखा दे, अर्थात्‌ उसने ईशवरका अद्जीकार ही 
नहीं किया । उसने थोडी ही सामग्रीसे जगत॒कों बना दिया है| यदि 
दो ही तत्चोंसे जगत॒की निर्बाध उत्पत्ति होती हो तो अधिक तत्त्व 
किसलिये मानें! जितने अधिक तत्त्व उतनी ही अधिक असुविधा | 
थोडेसे ही पेट भरता हो और अपेक्षित पुष्टि मिक्ती हो तो बहुविध 
व्यज्ञनोंकी क्या आवश्यकता | यही है कपिलका हार्द | इससे कपिला- 
चायने पुरुष ओर प्रकृति दो ही तत्त्व स्वीकृत किये हैं । पुरुषका आर्य 
परमेश्वर नहीं, जीव है। प्रकृतिकी व्याख्या फिर करूँगा । यहाँ इतना ही 
जान लें कि वह एक जड़ पदार्थ है| उसमेंसे दी यह समस्त आश्चर्यमय 
जंगत्‌ उत्पन्न हुआ है| 
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अब विचारनेकी रहता दे कार्ब-कारण भाव। आप समझ गये दूँ 
कि आरणके बिना कोई कार्य नहीं होता | बिना वीजके दृश्च पैदा नहीं 
होता । मद्दीके बिना घड़ा नहीं चनता | सुतके बिना वस्त्र अत्तित्वमें नहीं 
आता। अतएवरसांख्यके माने हुए दो माने तच्में कार्णकी खोज करनी 
चाहिये । साख्यके मतानुसार विमिच्कारण कौन ? और उपाद्मनकारण 
कौन ? कपिल कहते हूँ कि जीव सदा खतूपतः अगसइड़ दे। “असद्भी 
हाथ॑ पुरुषपः |” उसका किसी वस्तुके खाथ सद्-सम्बन्ध नहीं दोता | पानी 
मिद्ठीमें समा जाता दे और उसके स्वरूपको बदल डाठछता दै। पानी 
आटेमे भी समा जाता दे और उसे रोटी बनानेकी योग्यता दे ढेता है । 
इस प्रकारसे जीव किसीमें या किसी जीवमें कोई समा नहीं जाता दे, और 
इसमे छार्य-कारणके सम्बन्धसे उसे अछग रकखा गया दहै। अमिमें 
शीतछ्ताकी कब्यना करें तो भी उसमें बह आनेकी नहीं | इसी प्रकार 
जीवकी असद्ताके बदले उसमें ससद्गताक्की कत्पना करेंगे तो भी वह्द 
सतत बन सके ऐसा नहीं है । फिर भी निमित्तकार्णलका विचार फिर 
करूँगा । पहिछे उपादनकारणका विचार करें। सांग्यके मतमें उपादान 
ओर कारयेमें भद नहीं है । जो कारण दे वही कार्य दे | प्रत्यकालमें 
प्रकृति अव्यक्त अवस्थाम रहती है। यही कार्अवबस्था । सश्टिकालमें 
वही अब्यक्त प्रकृति व्यक्त अवस्थार्म आती दै। अतः प्रकृति तो एककी 
एक ही है, केवछ इसकी अव्यक्त और व्यक्त ऐसीटो अवन्म्याएँ दी 
अछग होती हैं । इससे प्रकृति दी कारण और वही कार्य । कार्य और 
कारण दो वललुएँ द्वी नहीं हैं । अमुक कालमें अमुक सवोगेकि कारण वह 
कारण कददछाती दे और अमुक काम अमुक संबोगोके कारण वह कार्य 
कहलाती है। प्रकृतिकी अव्यक्त अवस्था उपादानकारण है. और 
व्यक्तअवस्था कारये हैं। किसी भी इन्द्रियपसे जिसका अनुधव किया 
जा सके, ठसे व्यक्त कहते हैं। इन्द्रियोंति नो न जानी जा सके उसे 
अव्यक्त कहते हैं। अध्यक्त ग्रकृतिमसे व्यक्त जगतका उलछव होता दे 
अर्थात्‌ व्यक्त प्रकृति द्वी उयत्‌ , प्रकृति द्वी जगतका कारण | अब यह 
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प्रन्‍न रहता है कि प्रकृति अव्यक्त दशाममें से जगत्‌ द्झामें अर्थात्‌ व्यक्त 
दश्ामें किस प्रकार आती है १ प्रकृति जड है-करियागल्य है | जड स्वयं 
क्रिया नहीं कर सकता । मोदर जड है, सायकछ जड है, रय जढ है, 
इससे इन तीनोंमें स्वतःक्रिया नहीं होती | ड्राइवर चेतन है, उसका 
सम्बन्ध होते ही मोदर चलने छग जाती है! सायकिलित्ट जब 
सायकिलका दैण्डल पक्रढ़कर चलाने छूगता है. तब उसमें क्रिया उत्यन्न 
होती है। रथमें जब घोड़ा या धोडे छुड़ते हैं, उसमें किया होने लगती 
है। हम देख सके कि चेतनके सम्बन्ध बिना जडमें क्रिया नहीं 
होती | इसी प्रकार पुरुष चेतन दै। प्रकृति जड है। प्रकृति और 
पुरुषका सम्बन्ध होते ही प्रकृतिमं क्रियाका आरम्म दो जाता है। 
चुम्बकके साथ जब लछोहका सम्बन्ध होता है तब अचेतन, निष्किय 
लोहेमें क्रिया होने लगती दे। चुम्बकर्में भक्ति अविक हो तो छोह्य आक्ृष्ट 
होकर चुम्बकले पास आता है, अविक शक्ति न हो तो दूर रहकर भी 
हिलता रहता हे--हिलनेकी क्रिया करता है। वेसे ही चेतन पुरुपके 
सम्बन्धप्ते प्रकृति क्ियाशील बनती है ! फिर तो अनन्त प्रकारके अनन्त 
घर्ंवाले और अनन्त गुणवाले अनन्त पदार्थ उत्पन्न होने छागते हैं| 
विविध रूपरंगवाढी वस्तुएँ अपने आप पैदा होने छुगती हैं | ईच्वरवाठमें 
भी, ईंब्वर यन्त्र छेछर जगतकी विविधता का आविष्कार करता हुआ 
माना नहीं जाता । अपनी झक्तिका ही उपयोग करता है। चनेकी नाक 
ठेढ़ी करनेमे और गेहूँका पेड फाइनेमे ईब्वरको हथियारका उपयोग 
नहीं करना पढ़ा है। शक्तिका ही उपयोग हुआ है। यद्यपि छोग ऐसा 
कहते हैँ कि चना और गेहूँ अपनी अपनी श्रेष्ठवाका वर्णन करते हुए, 
लड़ पडे | दोनों ब्रह्माजीके पास गये और वोले कि महाराज [| हम 
दोनोंको उत्पन्न करनेवाले आप ही हैं, इसलिये निर्णय करे कि हम ढोनोमें से 
श्रेष्ठ कीन ! अधिक उपयोगी और खवाडि्ट कौन १ चना या गेहूँ ! ब्रह्मा 
विचारकर बोले, चना तू मेरे सामने से हट जा | क्योंकि तुझमें जो अपूर्त 
स्वाद रहता दे उसका स्मरण करके मेरे मैंहम भी पानी आता है| तेरा 
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उपयोग भी अनोखा है। ऐसा कहनेप्ते चनेका विजय हुआ और गेहूँका 
पराजय । खुशीके मारे चनेकी नाक टेढ़ी हो गयी और दुःखके और 
लजाके कारण गेहूँका पेट फट गया। जो हो, प्रकृति सभी विविधताको जन्म 


दे देती है। ६॥ बजनेको आया है। समय पूरा होता है। इसलिये 
आज सक्षेपम भी स्पष्ट करके बताना चाहिये कि साख्यमे कार्य- 


कारणमें भेद नहीं है-अमेद है। जो कारण है वही कार्य है, जो कार्य है 
बह्दी कारण हैं। साख्यवादी इस भेदको जिस रीतिसे प्रतिपादन करते हैं 
वह कल कहूँगा ( नहीं, आज द्वी समझाइए की आवाजें ) अच्छा, तब 
आगे बढे, (१ ) जो जिससे भिन्न होता है वह उसका धमम नहीं 
होता | जैसे--गाय और घोड़ा दोनों एक दूसरेसे मिन्न हैँ, इससे गाय 
घोड़ेका या घोड़ा गायका धर्म नहीं होता; किन्तु पट यह सूत्का धर्म है, 
अर्थात्‌ सत्रका ही एक अवस्था विशेष पट है। इससे सूत्र ओर पटमें अमेट 
है-भेद नहीं। सूत्र कारण है, पट कार्य है। दोनोंम अमेद है। ( २) 
जहाँ उपादान और उपादेयभाव होता है वहाँ दोनोंमें भेद नहीं होता । 
उपादान अर्थात्‌ उपादानकारण, उतरादिय अर्थात्‌ उपादानकारणमें से 
उत्पन्न होने वाली वस्तु॥ तन्तु और पठमें भेद नहीं है क्योंकि इन 
दोनोंमें उपादान-उपादेय भाव रहता है। पर घट और पट ये अमिन्न 


नहीं ६-मभिन्न हैं । इससे घट, पथ्का उपादानकारण अथवा उपादेय 
काये नहीं बनता। जहाँ भेद होता है वहाँ सयोग और वियोग हुआ 
करता है या रहा करता है। जैमे कि कुण्ड और बदर ये दोनों 
मिन्न-मिन्न वस्तु हैं, इसलिये इन दोनोंका कमी संयोग होता है--कमी 
विगेग । हिमालय और विन्ध्याचलका सदा वियोग ही रहता है क्योंकि 
दोनों मिन्न-मित्न पदार्थ हैं। पठ और तन्तु भिन्न पदार्थ नहीं हैं । 
इससे उनमें न संयोग रहता है और न वियोग । वियोग अर्थात्‌ अप्राप्ति | 
(४) जो जिससे मिन्न होता है वह उससे गुरुत्वान्तर कार्यका अहण 
करता है। लघुत्व-गुरुत्व--हलकापन और भारीपन ये दो धर्म हरएक 
पदार्थमे सापेक्ष रद्या ही करते हैं । दूसरे द्रव्योमें जो गुरुत्व होता है वह 
गुरुत्वान्तर कहलाता है। “क» से भी एक गुरुत्व है और “ख” में 
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भी एक गुदत्व है। पर यदि किसी एकक्ा सुदतत बतताना हो तो वह 
गदलान्तर कद्दावेगा । उस गुदलान्वरका वो काय होगा वह बुरुचान्वर 
कार्य झहलाता दै। मित्र पदार्य गृदल्वान्तर कायका अदग करता है। जैसे 
हि आप एक वस्तु ढे। तराजूयें उत्ते तोछनेके ल्यि रखें । एक वरक क्कोई 
माप ( मेर ) रखें | वि ठस वलुम मी सेर मर ही वजन होगा तो दोनों 


है" का... 


पढडे उमान ही रहेंग। कोई भी नीचे या ऊँचे नहीं दायगा । पर जब 
उस बन्तुमें सेरते अधिक वहन होगा तो चह डिस तुल्यम रखी होगी 
बह नव बावगी | अर्थात्‌ उस चसु मे रहा हुआ को गुदल, उसका 


छाय ब्नता है। अवनति 


नीचे झुकना। इस छावनतिरूप ऋार्यते 
नुझावण्ड--वराजज्ी ८ंडी नीचे झुक जाती है। इसीका नाम है गुदत्वातर 
कायका पअदहग | द्ुढाइण्द बत्ानट सुदत्वंझ छारण अवनतहप छावका 
अहग करता ६] तन्ठु और पवन ऐसा नहीं होता | उठी तुल्यमें एक 
ओर पद रखें और इठेते ही बब्नन छिया हुआ दृतक्य माप 
रखें, अथात्‌ यदि पहले चृत्र मापा गधा होगा तो उसका बहन यरि एक 
सेर होगा तो पत्का मी वजन एक ही सेर होया, न्यूनाधिक नहीं | अतः 
समान युदल्तवाढा होनेसे पट तन्तुसे मिन्न कोई दस्तु नहीं हे । इनमे से 
कोई भी गुदल्ान्तर ऋछावका अहंग नहीं करता। इस ऋरणसे साख्य 
काव-कारणे अमर मानता है। बहने मिद्दीकों पुथछ नही किया जा 
सकता | मिट्टीते बब्कों मी प्रथर नहीं किया झा सकता। वृद्धि प्रयचू 
कानेकछा प्रवास करने तत वह घट ही नहीं रहेगा। ऐसे ही चत्रसे पट 
ओर पद्त सबको एथऋ नहीं डा सकता क्योंकि दोनों अमिन्न हैं 
शक छकावा उसे उचर भी देने दें। मे पहले कह आया हूँ कि 
“दसे रथ और घोडेे सम्बस्धसे रथमें क्रिया उत्पन्न होती है वैसे ही 
चेतन और प्रधान (प्रक्नति) के संब्बसे प्रकृतिम क्रिया उत्पन्न होती है [? 
इसके ऊपर कोई मरश्न छर सकता दे छि स्थमे किया उत्न्न ऋरतेकले 
डिये घोड़ाम क्रिया आवच्यक्त होती है | घोड़ा चछ्ता है इसलिये रथ 


चब्ता है] पर चेतनके लिये ऐका नहीं कहा जाता | वह तो निष्क्रिय 


१ (पे यु 


* «3 


हे 
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है। वह चलता नहीं | उसमे कोई भी नहीं होती | गमनक्रिया भी नहीं 
होती । तो प्रधानमें ( प्रकृतिमे ) क्रिया क्रिस प्रकार आयी १ इसका उत्तर 
प्रत्येक वस्तुमें अलग-अलूग धर्म होता है। अब्वमें क्रिया करने का धर्म 
रद्द हुआ है इससे वह क्रिया करता है। और उसकी क्रियाके बिना 
रथ में क्रिया हो नहीं सकती। यह रथका धर्म है। चुम्बकमें कोई 
क्रिया होती नहीं फिर भी उसके संबधसे लोहेमें क्रिया होती है। इन 
दोनोंमें ऐसे ही धर्म रहते हैं। घोडा रथमें क्रिया देकर अल्ग हो जाय 
तो रथ नहीं चलेगा | रथकों चलनेके लिये घोडेकी क्रियाका सातत्य 
( नैरन्तर्य ) अपेक्षित है । पर घडीके लिए ऐसा नहीं है। घडीमें एक 
बार चाभी दे दें अतएवं वह चौबीस घंटे अथवा एक सप्ताह चलती ही 
रहेगी । क्योंकि उसमे ऐसा ही धरम रहता है। प्रधानमें-प्रकृतिसें इस 
प्रकार का धर्म रहा हुआ है कि चेतनके सम्बन्धसे स्वय क्रिया हुआ 
करे | चेतनकी क्रियाकी उसे आवश्यकता नहीं पडती | यह तो वस्त॒ुके 
स्वमावपर आधार रहता है| 

अब साख्यकी प्रकृतिका स्वरूप थोडेम बणन करके इसे समाप्त 
करता हूँ। “सत्वरजसूतसर्सा साम्यावस्था अक्ृति:” सत्व, रजस्‌ , तमस्‌्‌ 
ये तीनों गुण जब तक समान अवस्थामें रहते हैँ तब तक वह प्रकृति 
कहलाती है । प्रकृति अर्थात्‌ मूलकारण। जब्र इसकी साम्य अवस्था 
समाप्त होती है और विपम अवस्था प्राप्त होती है तन्र तो जगत्‌निर्माणका 
कार्य आरम्म दो जाता है “अ्रकृतेमेहान सहतोहंकारः अहंकारात्‌ 
पत्चतन्मातन्राणि, . .प्रकृत्विषम” अवस्थामें जब पहुँचती है तब सववे- 
प्रथम महतत्त्व उत्पन्न होता है। महतत््वमे से अहंकार उद्धन्न होता है 
और इसी क्रमसे आगे बढता है और स्थूछ पदार्थ उत्तन्न होने लगते हैं। 


१--७-७० को मोम्बासा में दिया गया प्रवचन । 


( १०६ ) 
भागवत-कथा 
( १७ ) 


भागवतका जो इछोक मंगलवारको आरवध हुआ था उसे मैं आज 
रविवारको पूरा करनेको हूँ, क्योंकि कल मेरे मौन और उपवासका दिन 
है | भागवतके इलोककी व्याख्याके प्रसद़्मं ही इतने दिनतक जगत्‌की 
उत्पत्तिका वर्णन हुआ है। शात्रोंकी यदि स्पष्ट रीतिसे न समझा जाय, 
उनकी गहराईमें नहीं उतरा जाय तो वे क्या कहते हैं यह समझमें ही न 
आवे। शात्र अगाध हैं। उसके रचयिता रहे नदीीं। इससे उनके 
शब्दोंके अर्थ आज उन छोगोंके पाससे जाने जा सकें यह असम्भव है | 
जिसे जो सूझता है वह उस अथको मान लेता है | विद्या और विद्वत्ताका 
अन्त नहीं है | जिस विद्वानकी जिस शब्दका जो अर्थ अच्छा लगता है 
वह, उस अर्थकों अपनी मानसिक योग्यताके अनुसार मानता है। 
भागवतका गुजराती भाषान्तर हुआ है। उस आापान्तरकों सुननेसे 
भागवतका पूर्ण भाव समझा नहीं जाता | भागवत कठिन अ्रन्थ है | 
#“विद्यावर्ता भागवते परीक्षा” भागवतमें विद्वानोंकी विद्वत्ताकी परीक्षा 
हो जाती है। क्योंकि उसमे साख्य, योग, मीमासा, ब्ह्ममीमासा, न्याय 
ये सत्र हैं। इन सब दरशनोंको जो न जानता हो वह इस महान्‌ ग्रन्थका 
अर्थ नहीं ही समझ सकेगा । समझानेकी तो बात ही अछूग रही | उसमे 
दशमस्कन्ध तो मागवतका हृदय है। श्री वल्लभमाचायंजी कहते हैं कि 
दशमस्कन्धकी भाषा सामान्य भाषा नहीं है, वह समाधिभाषा है। 
समाधिस्थ होकर ही वह भाग लिखा गया है। जो वस्तु जैसी हो, जिस 
रीतिप्ते रची गयी हो, उसे उसी रीतिसे सुननेसे उसका माव हृदयद्भम हो 
सकता है, दूसरे प्रकारसे नहीं । 

कल आप समझ सके होंगे कि साख्यदर्शन ईद्वरको नहीं मानता । 
उसने तो ईइ्वर को छोड़कर पुरुष और प्रधान-जीव और प्रकृति इन दो 
ही तत््वोंकी माना है। जीवके डिये दर्शनशाक्तरियोंमें बहा मतभेद है | 
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कोई कद्दता है कि जीव विभु-परिमाणवाला है) कोई कहता है कि 
अणु परिमाणवाल्ा है और कोई कहता है कि वह मध्यम परिमाणवाला 
है। विभु-परिमाण अर्थात्‌ बडेमे बडा परिमाण। परिमाण अर्थात्‌ 
माप। जिसका परिमाण सत्र पदार्थोसे बड़ा हो वह भ्रिभु कहलाता 
है | पंचभूतोंते बने संसारमें आकाश सत्रसे अधिक बड़ा भौतिक पदार्थ 
है। इससे उसका विशु-परिमाण है। गौतम जीवको विभु-परिमाणवाला 
मानते हैं, और अनेक मानते हैं। जिस प्रकार ईश्वर विभु और व्यापक है, 
उसी प्रकारसे जीव भी समस्त जगत्‌मे व्यापक है। मनुष्य, पशु, पक्षी, कीट, 
पतड्न्‍र, आदि सभी प्रागियोका जीव अलग-अलग है और विभु है | यह 
गौतमका अर्थात्‌ न्यायदर्शनका मत है। जो जीव .“क से है, वही 
“ख» में है, वही 'ग?” में और “घ” मे भी है। इस प्रकार “ख? 
का जीव 'क', 'ग?, 'घ! से भी है। इसी प्रकार 'ग! और “थ? के लिए 
भी समझना चाहिए। सबका जीव सत्रमे है। “क? का जीव 'खः? ग? 
में है और 'ख! 'ग!” का जीव “कः में है। यहाँ इस न्‍्यायमत पर एक 
श्ाकी जाती है कि यदि समका जीव सब्नमे हो तो सबके सुख-दुःखका 
भान सबको होना चाहिए । एकके हृदयके भाव सत्रके दृदयमें उत्पन्न 
होने चाहिए. | एकको जो शान हुआ वह सबभ्को होना चाहिए। ऐसा 
नहीं होता । इतका क्‍या कारण १ नेयायिक्र इसका यह उत्तर देते हँ-- 
जीवकी विभुता प्रत्येकके सुख-दुःखके अनुभवमें कारण नहीं बनती | 
अकेला जीव कोई भी जान प्राप्त नहीं करता | शानका साधन तो मन 


है। मन न होता तो जीवको शान होता द्वी नहीं। इसीसे तो न्याय- 
मंतपें जीव शानाश्रय है, शानस््ररूप नहीं। वह मन सत्र जीवोंके लिए 


एक ही नहीं है । मन अनेक है। मन भी शरीरका ही एक अवयव 
है। प्रत्येक शरीरमे जिस प्रकार आंख, कान, नाक आदि इन्द्रियाँ अलग- 
अलग हैं, उसी प्रकार मन भी हरएक शरीरमे अल्ग है। जिस मनके 
>साथ जो जीव जुद्या हुआ है उसी मनक्े भावोंको वह अनुभव करता है, 
अन्यके नहीं। मतके अधावमे जीवकों अमुक शानका अमाव ही रहता 


( १०८ ) 


है| इसीलिए जब सुपुप्ति अवस्था मे, याद निठाकी द्यामें जीवको हुछ 
ज्ञान नही होता, उस समय मन सत्र ब्यापारोंते अल्य रहता है। छानके 
ल्थि जीवके साथ मनका सम्बन्ध होना आवधच्यक्र है। विंम्ु जीवछा भी 
सम्बन्ध एक ही मनके साथ होता है; सबके साथ नहीं। इससे वह 
एक ही झरीरके सुख-हु:ख आ्ि को जान सकता है| जैसे विद्यत्‌-प्रवाह 
सर्वत्र व्यापक है पर जहाँ वल्य होगा और कोई बाधक नहीं होगा वहाँ ही 
प्रकाश होगा । छोद बत्न होगा तो अत्य प्रकाश होगा और बड़ा वल्च 
होगा तों अविक प्रकाश | ऐसे ही जहाँ मन होगा वहाँ ही ज्ञान हो 
सकता है। एक अरीरत्य जीवको ही मन मिल्य है। वह अगु-परिमाणवाल्ा 
है। जीवके समान विमु-परिमाग नहीं है | इससे सब जीवोंको सत्रका ज्ञान 
नहीं होता | और भी, उुख दुः्खके अनुमवके लिये अद्ृट्ट भी चाहिये | 
जिसे जिस सुख-दु-खका अद्ृष्ट होगा उसीक्रो उस सुख-दुःखका अनुमव 
होगा | सभीझा अद्ट समान नहीं हो सकता । इस वरणसे भी सभी, 
समीके उुख-दुःखका अनुमव नही करते । वेदान्ती मी जीवविभुवाद मानते 
हैं। उनका भी सर्वश्ञनकी आशड्डा का यही उमाधान है। यहाँ एक दूसरी 
सूचना कर दूँ। योगी छोग अपनी मानसिक्र झक्तिको सतेजञ बनाते हैं- 
बढ़ाते हैं तब वे दूसरेके हृठ्यक्षी वातोंको भी जान लेते हैँ । जान लेते हैं 
इतना ही, पर वे उस हृव्यके सुखदुःख आदि भावोंके भोक्ता नहीं बनते | « 
जीवके सम्बन्धम अमी मेंने जो कहा है उसमेंते यौगिक शक्तिको अल्ग 
ञ्र्ना ह। उसदाक्तिते तो चाहे जितनी व्यवद्धित वस्तुका शान प्राप्त 
किया जा सकता है । अपने पूर्वज उसी शक्तिके द्वारा गगनविहार करते 
थे और खगोछक़ो पूर्गरीतिसे जान सकते थे। अखु, अपने प्रकरणमें आर्वे। 
साख्य जीवका अणुपरिमाण और ब्हुत्त मानता है। इस सिद्धान्त पर 
पूवरकी झक्काके होनेका कोई कारण नहीं | जीव अणु है। दूसरे शरीरोंके 
साथ उसका संबंध ही नहीं है । जिनके साथ संबंध है उन शरीरके समी 
विपयोसे वह जीब, मनकी सहायतासे परिचित रहता ही है। परइस 
अणुवाबके ऊपर जैनदर्शनको फुंफछाहट है । वह कहता है कि यदि जीव 
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अणु द्वी हो तो बह अवश्य ही एक देशीय होगा। एक देशीय जीव 
शरीरके एक प्रदेशम द्वी रटेगा । चाहे सिरमें, चादे हाथमें, चाहे पॉँवमे, 
चाहे आखि, कान, नाकम । वह जिस प्रदेशमें रहेगा उसीका ज्ञान उसको 
हो सकेगा। दूसरे प्रदेशका ज्ञान वह प्राप्त नहीं कर सकेगा । और तब 
“शिरसि मे वेदना, पादे मे वेदना” मेरे मस्तकम पीडा है, मेरे पगमे 
पीडा है, वह किस प्रकार उसे कह सकेगा ? और जान सकेगा ? परन्तु 
जानता तो कहता भी है । जिस प्रदेशमें होगा उसकी पीडाको द्दी जान 
सकेगा, दूसरे प्रदेशकी नहीं। इसलिये जीव विभु भी नहीं, अणु भी नहीं, 
वह मव्यम परिमाण वालछा है। मध्यम परिमाग अर्थात्‌ शरीर्समान 
परिमाण। दाथीके शरीरका जीव हाथीके वरावर और मच्छरके धरीरका 
जीव मच्छरके बराबर, चींटीके शरीरका जीव चींटोके बराबर और ऊँटके 
शरीरका जीव ऊँटके वरावर | मनुष्यके शरीरमें वह हरएक मनुप्यकी 
ऊँचाई, मोटाई, चौड़ाईके समान है। नीवको अणु मानने वालोंम विभिष्टा- 
द्वैतवादी भी हैं। विशिष्टाद्देती जैन दर्शनकी इस शंकाका समाधान इस 
प्रकार करते हैँ :--जीव अणु है, इसमे संशय नद्दीं, पर उसको जो “मेरे 
मस्तकमें पीटा होती है या मेरे पणमे पीड़ा होती है” यह जो शान होता 
है उसका कारण अछंग है। विभिष्टाद्वेत जीवका एक स्वरूप भूत शान 
मानता है, जीव अणु है पर उसका अनानविभु है, वह सारे शरीरमें 
रहता है, वह शानसे है, जीव एक देझमें रहकर भी उस शानको पाता 
है। किस प्रकार दीपक एक प्रदेशम रहकर भी अपने प्रकाशसे सारे घरको 
प्रकाशित करता दे इसी परकारसे जीव एक देशमे रहकर भी स्वरूप भूत 
जान हारा समस्त सुख-दुःखको जानता है। मव्यम परिमाणवाले जीवकों * 
स्वरूपतः संकोच-विकासदाली माननेम अनेक दार्शनिक भूलते हैं। एक 
ही जीव जब्र छोटे शरीरम रहता दे तो छोटा होता है और मोटे शरीरमें 
वह मोटा होता है, यही जीव बत्र हाथीके शरीरम होता हे तब हाथीके , 
समान द्ोता है और चूदेके छरीरमें चूहेके समान होता है। इसका 
नाम सकोच-विकास | जीवमे यदि संकोच और विकास मानें तो वह 
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अनित्य हो जायगा । क्योंकि संकोच विकास चेतनका धर्म नहीं है, यहद 
जड़ धर्म है, जीव जड़वत्‌ अथवा जड़ ही हो जावगा | वच्पि विशिष्टा- 
द्वैतवाव्योंका जीवका ह्ञान भी संकोच विकासशील ही होता है, फिर 
भी वह छ्वाम विकारी या अनित्य नहीं माना जाता। क्योंकि उसका 
ज्ञान तो उतनाका उतना ही रहता है, पर अवकाशक्ा अनुसरण करके 
उसका विस्तार होता है। अथवा उसका ज्ञान भरे संकोच विकास्शाली 
होनेसे विकारी रहे, उसके कारण जीव विक्री और संकोच विकासशील 
नहीं बनता, इसलिये स्मरण रहे कि जीवका जो श्ञान संकोच विकासशील 
माना छाता है वह स्वरूप भूतशन नहीं, पर धर्म भूतज्ञान, विशिष्ाद्वैत- 
शानको दोनोंसे मानता है द्वव्य रूपसे मी और युग रूपसे भी | 

यहाँ इतना दूसरा भी जानना चाहिये कि वैष्णवोंके चार वैदिक 
सम्प्रदाव हैं। श्रीसम्प्रद्राय, हह्मस्म्प्रदाव, रुद्वसम्प्रदाय, और सनक 
सम्पदाव । श्रीसम्प्रगयके ठो महान्‌ आचाये हो गये हैं, दक्षिण भारतमें 
श्रीरामाुजाचाये, और उत्तर भारतम श्रीरामानन्दाचार्य | उह्मसम्प्रदयके 
आचार्य मव्ाचार्य, रद्गसम्प्रदयक्के आचार्य श्रीविष्णु स्वामी, सनकसम्प्रदयके 
आचार्य निम्बारांचार्य; विष्णु स्वामीके ही सम्प्रगवक्नो थोड़े हेर-फेरके 
साथ श्रीवल्ठभाचायेने माना है| यह वात अणुभाष्यक्रे अतम लिखे लेखसे 
माच्म होती है | मध्वर्म्प्रदाव दक्षिणगम आज भी जीवित है, उसीका एक 
रुपान्तर श्रीकृष्ण चेतन्य महाप्रभुष्ग सम्प्रदाय 5ंगालमें और थोड़ा-चहुत 
अन्य प्रान्तोंमें विद्यमान है | उसे गोडिया सम्प्रदाय भी कहते हैं, निम्बर्कि 
सम्प्रदाव चहाँ-तहाँ भारतमें अमुक »शर्में फेला हुआ है। श्रीव्छमा- 
चायके सम्प्रदावका शुबरातमे आधिफ्ल है, अन्यत्र मी है। भ्रीमह्ा- 
प्रभुदी वैठक तो झायद ही किसी प्रान्तनें न हो, सबसे अधिक विस्तार 
श्रीसम्प्रदायका है। सभी सम्प्रदाव अधिकाझयमे जीवके अणुल्वको दी मानते 
हूँ। व्योकि ये भागवत सम्प्रदाय हैं--भक्ति सम्प्रदाय हैं। भक्ति सम्प्रदायमे 
जीवका अणुत्व अधिक अनुकूल है। भगवान्‌ व्यापक हैं। जीवको मी 'विश॒! 
माननेसे उपासनामे जिश्न पड़ता है। मगवानकी शक्तियोंसे अव्पशक्तिधारी 
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जीव द्वी भगवानकी भक्तिके लिये अधिक योग्य हो सकता है। मध्वाचार्य 
जीवको अज्ञान, मोह, भरयांदि दोषोंवाछा है ऐसा मानते हुए, उसके 
तीन भेद मानते हँ--मुक्तियोग, नित्य संसारी और तमोयोग्य । 
देव, ऋषि, पितृ, चक्रवर्ती, उत्तम मनुष्य ये पाँच मुक्ति योग्य जीव माने 
जाते हैं। कर्मानुसार ऊँच-नीच गति प्राप्त करके स्वग या नरकमे अथवा 
पृथ्वीपर गमनागमन करता हुआ मध्यम मनुष्य नित्य ससारी जीव 
कहलाता है। देत्य, राक्षत, पिशाव और अधम मनुष्य ये तमोयोग्य 
जीव कहलाते हैं। निम्बाक श्रीसम्प्रदायानुकूल ही जीवस्वरूप मानते हैं। 
» वल्लभ सम्प्रदायका जीव थोड़ा विलक्षण रूप धारण करता है | इस मतके 
अनुसार जच॒ भगवान्‌ छीछा करनेकी इच्छा करते हे तब वे स्वय ही 
अपने कितने ही गुणोंकों छिपाकर जीवरूपसे प्रकट होते हैँ । भगवान्‌ 
अपना ऐशथ्वर्य छिपाकर जीवम दीनता प्रकट करते हँ। यशको छिपा 
देनेसे जीवम दीनता प्रकट करते हैं। भीको छिपानेसे जीवको सत्र 
दुःखोंका आश्रय बनाते हैं। श्ञानको छिपानेसे देहादिस आत्मबुद्धि जीव 


रखता है ओर आनन्ठके छोपसे भी जीव दुःखोंका आश्रय बनता है। 
श्रीके तिरोधानसे उत्पन्न हुआ जीव और आननन्‍्दके लोपसे उत्पन्न हुए 


जीवमें अन्तर यह है कि श्रीक्रे छोपसे धनाभाव प्रयुक्त दुःख आता है 
और आनन्दके छोपसे मानसिक दु.खानुभूति प्राप्त होती है। वैष्णव 


सम्प्रदायोंका यही जीव है। ये सत्र अणु हैं | इस प्रकारसे जीवाणुत्वमे 
कोई भेद आचार्य नहीं मानते है। जीव और ईश्वरके सानन्धमे भेद 


मादूम दोता है। उसका वर्णन आज नहीं करूँगा। उसका प्रसंग 
आनेपर करूँगा । अब आप समझ गये होंगे कि वैडिक सम्प्रदायोभे दो 
मत हैं -- विभुवाद और अणुवाद | विभुवादर्म भी दो मत हैं--एक-जीव- 
विभुवाद और अनेक-जीव विभुवाद । नेयायिक तो अनेक जीव विभुवाद 
मानते हैं और अद्वेत वेदान्तवादी अधिकाशमें एक-जीव-विभुवाद मानते 
हैं । समय पूरा होनेकी आया । भागवतका छोक तो आज भी पूरा नहीं 
हुआ | तो अब मड्गजलवारको | 

२-७५-/७० को भोम्बासासे दिया गया प्रवचन । 
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मागवत-कथा 
( १८ ) 
जो विषय कठिन माद्स द्वोते होंगे, अरूचिकर भी कदाचित्‌ किसीको 

छगते होंगे उनकी समाप्ति हो गयी है। भागवतके जिस इंलोककी 
व्याख्याके लिये इतने दिन गये हैं उस इछोकको मैं फिससे कहता हूँ-- 

सनन्‍्ये कुतरिचिदू भयसच्युतस्य, 

पादाम्बुज्ञोपासनसत्र निल्म्‌॥ 

उद्विग्नबुद्धेरसदात्मभावाद, 

विश्वात्मना यत्र निवतेते भी: ॥ 

कवि योगीशवर ने निमिराजाब़े कह्दा कि मगवानकें चरणक्रमलकी 

उपासना ही प्रत्येक भयसे मुक्त करती है। क्योंकि वह स्व भयमुक्त 
है | ससारके महान्‌ भय जन्म और मरणमेसे बच जानेके लिये भगवत्‌- 
चरणके आश्रयके सिवा दूसरा उपाय हो नहीं सकता | भगवदुपासना ही 
जीवको हर एक भयमेंसे बचा सकती है। उपासना अर्थात्‌ तन्‍्मयता । 
तन्मयता अर्थात्‌ अभेरबुद्धि | अमेदबुद्धि का तात्य यहाँ जीव-अहा का अभेद्‌ 
नहीं है, परन्तु उपास्य, उपासक, उपासनाकी त्रिपुटीका विस्मरण होना 
ओर केवल उपास्यदेवका ही मान रहना । अपनेको उसीमे विछीन कर 
देना ही अमेदबुद्धि है। जहों तक उपासक उपास्यके साथ अपना भी स्मरण 
करता है वहों तक भक्तिकी पूर्णता नहीं कही जाती | जहाँ अपना भी 
विस्मरण हो, इतनी तन्मयता हो तभी वह भक्ति कहलाती है । व्यासजीकी 
वर्णनकी हुई नवधा भक्तिमें मैंने कहा है तदनुसार पूर्व की आठ क्रियाएं: 
तो भक्तिमें नहीं ही परिगणित हो सकतीं। वे तो केवल साधन दी 
वनी रहती हैं। मुख्य भक्ति तो उस इलछोकमें आत्समनिवेद्न ही है। 
आत्मनिवेदन ही तल्छीनता है। अपनेको प्रभुके चरणोंमें अर्पित कर 
देना, अपनेको भगवानमें विलीनकर देना, यही आत्मनिवेदन है । 
अनन्तकालसे मायाक कारण जीव अपनेको भगवानके चरणोंमें अर्पित 
नहीं कर सकता | पर जत्र भक्तिके मावसे, उस ओर चलनेसे, उस ओर 
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इत्ति जानेसे, हृदय बदलता है तब आत्म-निवेश्न सुगम वस्तु बनती है। 
अमेदका अर्थ बंकराचार्यने जो किया है वह अमेद, भक्तिके ढिये 
आरम्ममे उपयोगी नहीं है। भंकर ब्रद्यके तीन स्वरूप मानते हैं, ब्रह्म, ईश्वर 
ओर जीव । इन तीन त्वरूपोंको माननेका कारग उपनिपद्का तत्त्वशान 
है। उपनिपद्‌ एक बार कहती है कि “निष्कर्ल निष्क्रियं श्ञान्तम? 
ब्रक्ष कलाहीन है, क्रियादीन है और शान्त है | दूसरी बार कहती है-- 


“यतो वा इस्रानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति, 
यय्रयन्ति, अभिसंविशन्ति, तदू विजिज्ञासस्त तदू ब्रह्म हति? 
उसी ब्रह्मसे ही यह समस्तभूत-भौतिक जगत्‌ उत्पन्न होता है। उसीसे 
इसको जीवन मिलता है। अन्तमे उसीमें ही यह समस्त जगत्‌ प्रविष्ट हो 
जाता है| सम्राजाता है। उसे निष्किय भी कहना और जगत्‌ की उत्पत्ति 
भी उसीसे बतलछाना, सामान्य दृष्टिसे अत्यन्त पिरद मादम पडता है। 
इससे ब्रह्म]ै को तीन विभागोंम विभक्त करनेमें आया | ब्रह्म अर्थात्‌ सर्वो- 
पाधि विनिर्मुक्त । जिसमे मायाका स्पर्ण भी नहीं, वही सचिदानन्द ब्रह्म । 
ईदवर अर्थात्‌ मायोपाधिकब्रह्म-मायाकी उपाधिवाला त्रह् वह ईइबर | 
उपाधि अथीत्‌ जो वस्तु जो स्वयं जेसी हे वेती ही रहे पर अपने 
पास रही हुई वस्तुके स्वकूपको बदल डाले । विशेषण भी विशेष्यक्े 
स्वरूपम कुछ परिवर्तन करता है| नीरद्ध ( बिनारद्धके ) घन्‍्मे नीले या 
पीले रइका सम्बन्ध होते ही वह नीरड़ घट सरड् घठ । रह्ववाला ) 
बन जाता है । इसीको स्वरूपमे पसरिव्तन कहते हैँ | पर उपाधि और 
विशेषणम एक अन्तर दे। विशेषण स्वरूपमें प्रवेश करता है। दण्डी 
पुरुष अर्थात्‌ दण्डवाढ्या पुष्प | दण्डी पुरुष कहते ही दण्डरूप विभेषण 
पुष्पके साथ जुड जाता है। अर्थात्‌ विशेषण अपनेको भी बतलछाता है 
ओऔर पुरुषक्ों भी बतलाता है| कैसा पुरुष ! तो, दण्डपाछा, इससे “दण्ड- 
विशेषग, दण्डीशब्द दण्डविगिष्ट पुदय फ्री कहता दै। परन्तु उपाधि स्वरूपमे 
प्रवेश नहीं करता। वह तो उपहितको ८ उपाधिवालेको जिसे उपाधि 
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लगती है--उसे बताकर स्वयं अछ्ग द्वी रहता है। जैसे वेदान्त अन्तः- 
करणंको साक्षीका उपाधि मानता है। अन्तःकारण जितने ठेझमें स्वय 
रहता है उतने ही देशम स्थित चेंतनकों साक्षी संशा देता है । किन्तु 
इस साक्षीके स्वरूपमें अन्तःकरणका प्रवेश नहीं होता | स्वच्छ श्वेत 
स्फटिक मणिसे दूर रहकर, जपापुष्प, अपने रइ्धसे स्फटिककों सरक्ष 
बनाता है, किन्तु उसका प्रवेश स्फटिकमणिम नहीं होता। इससे जपाकुसुम 
उपाधि कहलाता है। अन्र समझम आया होगा कि माया की उपाधिवाला 
ब्रह्म ही ईश्वर है। ऐसा कहनेसे माया ब्रह्ममे प्रवेश नहीं करती । पर जैसे 
जपाइुसुम ( गुलाब ) स्फटिकम अपने रख्ध को टिखाता दे वैसे माया भी 
अपना प्रभाव चेतनके ऊपर अमुक अशमे दिखाती है । और इसीसे उस 
ओऔपाधिक ईइ्वस्म कतृत्वका उठय होता है। और वही औपाधिक 
ईइबर जगत्‌का कर्ता बनता दै। उसीको उद्देश्य करके श्रुति ने कह है 
कि “यतोवा इसानि भूतानि” इत्यादि । अद्दैतवेदान्त मतमें ईइबरके 
समान जीव भी औपाधिक है। उसकी उपाधि अविद्या है। अविद्या 
और मायामें अन्तर है। मल्नि सत्त्वप्रधान अविद्या कहलाती है। झ॒द्ध 
सच््प्रधान माया कहल्यती है। सत्त्व, रजस्‌ , तमस, इन तीन गुणोंमें से 
सत्त्गगुण जब निर्वेछ बनता है और दूसरे दो गुण जब प्रधान मुख्य बन 
जाते हूं तत उस बलछावछुकी अवस्थाको अविश्या कहते हैं। और जन 
सच्त्व गुण दूसरे दो गु्णोंको दबाकर स्रयं प्रधान बनता है तव॒ उस बलावल 
की अवस्थाको माया कहते हैं। माया ईश्वरकी उपाधि कहलाती है। 
मायामें सच्चगुगकी प्रधानता होती है । सच्गगुण ज्ञानबनक होता है। 
इसीलिये ईश्वरमें सर्वेशत्व होता है। अविद्या जीवकी उपाधि है। 
इसलिये शञानके अभावसे जीवमें अव्पशत्व, अनत्व आदि रहते हैं, यह 


ओऔधपाधिक ईश्वर, भक्तिके लिए कामका नहीं है, भक्तोंका ईश्वर तो 
निरपाधिक निरक्षन है| 


जीवको बहुत समयसे मे, तू बोडनेकी आदत पड़ी है। मैं अर्थात्‌ 
जीव। तू का अर्थ भी जीव। ये दोनों सर्वनाम जीवके लिए ही प्रयुक्त होते 
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हैं। कितनी ही बार लोग कहते है कि में बीमार हूँ, में स्वस्थ हैँ । 
आप समझ गये हैं कि में अर्थात्‌ जीव । जीवका कोई रूप नहीं होता, 
बह चेतनावान्‌ तत्त्व है। वह ब्रह्म ह्वी है। उसमें कुछ त्रिगडा नहीं दे । 
उपाधियोंने थोड़ा काम बिगाठा है । आव्माकों न अस्वस्थता होती है 
ओऔर न स्वस्थता | फिर भी छोग कहते हैं कि में वीमार हूँ, में नीरोग 
हूं, में मोदा हूँ, में पतला हूँ । यह व्यवहार तादात््य सम्बन्धके कारण 
होता है। वादत्म्य अर्थात्‌ भेद होते हुए भी भेदकी प्रतीतिका न 
होना | गरीर और आत्मामें स्पष्ट भेढ है। शरीर जड़ है। आत्मा 
अजड, चेतन है । जड़ और चेतनमें अमेद नहीं हो सकता | फिर भी 
अमेद प्रतीत होता दे इसलिये शरीरकी रोगी, नीरोगी आदि दशाओंको 
आत्मा अपनी मान लेता है। यह जीवतत््व भी वेदान्तकी दृश्टीसे ब्रह्म ही 
है। सच्चिदानन्द परत्रह्व तो मायासे सर्वदा परे है। अनादि और 
अनन्त है | अखण्ड और सर्व व्यापक है। जगतके कर्तृत्व, भर्तृत्व, 
संहर्तृत्व आदि धर्मों वाछा मायोपाधिक जो ब्रक्ष है वह ईश्वर कहलाता 
है, इस भेदका कारण है उपनिषदें । उसे मैंने पहले ही समझाया है। 
उपनिपदोंके वद्तोव्याघातको दूर करनेके डिये ईश्वरकी सष्टिकी गयी 
है। अथवा अनाटिकाल्से चछा आता हुआ ईइवर ऐसे बदतो- 
व्याघातको निर्मल करनेके लिये ही आज भी अध्ततित्ववाढ्ा है। बढतो- 
व्याघातका आर्य दे परस्पर-विरुद्ध कथन | 

मायाकी उपाधिसे उत्पन्न हुएकी भाँति प्रतीत होता ईश्वर उत्पन्न 
हुआ नहीं है, यह अनादिकालसे ऐसा ही दे। पर यद्द मायोपाधिक 
ईव्यर अनन्त नहीं है। शान होने पर उसका नाश होता है। जीवकी 
भी यही दशा है। वह भी अनादि ओर सान्त है। यह ईड्बर ब्रद्मका 
विवर्त है, परिणाम नहीं। एक दिन मैने आपसे कहा था कि परिणाम 
ताचिऊ अन्यथा मावका नाम है। समसत्ववाद्य अन्यथा भाव परिणाम 
ऊइलाता है | दूधका दही बना, दहीकी छाछ बनी, छाछमें से मक्खन 
निकला और माखनमें से छत आया, ये सब्र अन्यथा माव कहदे जाते हैं, 
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एक वस्तु दूसरे प्रकारसे हो जाय तो उसे अन्यथामाव कहते हैं। दूध 
बिस धर्म-मुगके साथ था उस ध्म-गुगकों छोडऊर वह दही ब्नता है| 
उस दहीमें उस दूधकी चिकनाई और सफेदीको छोड़कर दूसरा कोई घर्म 
नही रहा । यह दोनो धर्म भी विकृत होकर दह्ीम आये हैं। अतः 
दूधका कोई धम्म दहींम नहीं है ऐसा कहेंगे तो मी अतत्व नहीं होगा । 
यह अन्ययामाव ताल है-वास्तविक है, मिथ्या नही है । यह दही 
अब व्सी भी उपायसे दूध नही होगा | इसे ही अन्यथा भाव समउत्ताक 
कहते हैं। वेदन्तम वल्ठुके लिये तीन सत्ताएँ मानी गयी हैंः---पारमाथिक 
सत्ता, आतिभासिक सत्ता, और व्यावहारिक सत्ता । पारमा्थिक 
सत्तावाछा वेवल ब्रह्म है, दूसरा कुछ नहीं है। श्रमते प्रतीत होती हुई 
वलुआंकी, या स्वप्तम प्रतीत होती हुई वस्ठुओंकी प्रातिभासिक सत्ता मानी 
जाती है | सत्ता अर्थात्‌ अस्तित्व | रस्सीका साँप तो है द्वी पर वह सत्य 
नहीं है। अ्रमसे उत्पन्न हुआ है। अतः वह प्रातिभासिकका अर्थ-ग्रतिमात 
मात्र जिसका हो, वास्‍्तविकता न हो। तीसरी उुत्ता व्यावहारिक होती 
है। यह भी मिथ्या ही है । पर जहाँ तक बीवको तत्वश्ञान न हो वहाँ 
तक ये जगत्के पदार्थ रहते हैं। इसीसे सब्र व्यवहार चलते हैं । इसलिये 
यह व्यावहारिक कही जाती है। दूध और दहदी दोनोंकी व्यवहारिक 
सता है | व्यवहारके लिये दूध भी है और ढह्टी भी है । इसडिये ढोनोंकी 
सचा समान सता हुई--दोनोंकी व्यवहार सत्ता हुईं। दूधका दह्दी हो गया 
इसे अन्यथा भाव कहते हैं। वह अन्ययाभाव समान सत्तावाला है ! 
अतः वह परिणाम कहलाता है। रातमें एक रस्घीको ठेढ़ी-मेदी 
जमीनपर पढ़ी हुई देखकर अन्धकारके कारण, वैसेह्दी सर्पके संस्कारके 
कारण वह रस्सी सर्परूपमें मासित होती है। वह प्रातिमातिक है, 
वास्तविक नहीं। अताचिक अन्यथाभाव प्रातिमासिक कहलाता है। 
डोरीका अन्वथामाव तो हुआ है पर वह वात्तविक नहीं है। अन्धकार 
दूर होते ही वह डोरी सर्परुपमें नहीं माल्म होती। डोरीरुपमें ही 
माछ्स होती है | इसे विषमसचाक अन्यथामाव भी कहते हैं। क्योंकि 
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डोरी और सर्प इन दोनोंकी समसत्ता नहीं है-विपम सत्ता है। रख्जु 
( डोरी ) की व्यावहारिक सत्ता है और सर्पकी प्रातिभासिक सत्ता है| 
रू्जु व्यवहारके लिये सत्य वस्तु है। सर्प व्यवहारके लिये सत्यवस्तु नहीं 
है,। वेसे ही ईश्वर भी विवर्त है, परिणाम नहों है। अम्ुक कारणसे 
अधिष्ठानभूत ब्रह्म ब्रह्मकूपसते प्रतीत नहीं होता, ईइ्वररूपसे प्रतीत दोता 
है। इससे ब्रह्म और ईश्वरकी विपम सत्ता है। ब्रह्म परमार्थ है, ईश्वर 
प्रतिमासमात्र है | जो छोग ईश्वरको ध्यावद्वारिक सत्ता वाला मानते हों 
उनके मतमें भी ब्रह्म और ईचबरमें विषम सत्ता द्वी है, समसत्ता तो नहीं 
ही है । यदि ईश्वर ब्रद्मका परिणाम हो तो ब्रह्मका अस्तित्व ह्वी समास 
हो जाय। जैसे दूध जब दह्दीरूपमें परिणत होता है तब्र दूधका अस्तित्व 
नदी होता | वह समाप्त हुआ होता है। कभी उसका पुनरुज्जीवन 
नहीं होता, हो नहीं सकता | उसी तरह ब्रह्य भी अत्तित्वहीन बन 
जाय और परिणाम प्राप्त पदार्थ भी चिरस्थायी नहीं होता । यदि ईश्वर 
परिणामही द्ो तो वह भी थोड़े समयमें अपना अस्तित्व खो दे | तब तो 
सारा जगत्‌ प्रह्महीन एवं ईश्वरहीन बन जाय, और ऐसी दशा यदि 
जगत्‌की हो तो जगत्‌ की क्‍या हानि होगी यह फिर कभी कहूँगा । 


यहाँ मुझे एक दूसरी वस्तु भी बतानी चाहिये और आपको उसे 
छुनना चाहिये | श्री वेणव सम्प्रदाय अर्थात्‌ विशिष्टाददेतमतमे यह जगत 
भ्रम नहीं है। प्रतिमासमात्र नहीं है। जगत्‌ ब्रह्मका विवर्त नहीं है। 
परन्तु जगत्‌ ब्रह्मका परिणाम है। परिणाम दो प्रकारका द्वोता है, 
सद्दारक और अद्वारक | द्वार मानकर जो परिणाम माना जाता है वह 
सद्दारक परिणाम कहलाता दै। द्वारको बिना माने जो साक्षात्‌ परिणाम 
होता ए वह अद्वारफ परिणाम कहलाता है। जगत्‌ ब्रह्मका सद्दारक 
परिगाम है, अद्वारक नहीं । द्वार है अचित्‌ प्रकृति । प्रकृति इश्वस्का 
शरीर है। परिणाम प्रइझृतिमें होता है। अतः प्रकृति परिणामका 
द्वार है। दइसीको द्वार बनाकर ब्रह्म परिणामको प्राप्त होता है। 
अर्थात्‌ घरीरीमें परिणाम नहीं है, दारीर्म है। पर शरीरी और 
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शरीरमे अभेद होनेसे वह जगत्‌ व्रह्मका या ईइवरका परिणाम माना 
जाता है। परिणाम पक्षमें जो दोष है वह ब्रह्ममें नहीं आता क्योंकि 
परिणाम ब्रह्मम हुआ ही नहीं, वह द्वारभूत प्रकृतिमें हुआ है | भागवतके 
ऊपर अद्वैतवाद और साख्यका बहुत बडा प्रभाव है । इसलिये 
मुझे कहने दें कि यह जगत्‌ ब्रह्मका विवर्त है, परिणाम नहीं। इस 
जयेत्‌ में जीव भी अपनी थोडी सत्ता चछाते ही हैं। ऊँचनीच की, 
स्वत्य-अस्पश्यकी, आह्य-अग्राह्मकी भावना ईब्वरने उत्पन्न नहीं की यह 
जीवका ही सर्जन है। जिसे जो ठीक लगा वह ग्राह्म बना | जिसे जो 
अतिकूछ प्रतीत हुआ वह अग्राह्म बना | ऊँचनीचकी भी वात ऐसी ही 
है। यहाँ एक कथित व्राह्मको और एक कथित क्षत्रियक्ो खड़ा करें, 
उन दोनोंको जो पहचानता न हो उससे कहें कि अढ्ग अल्य करके 
बताये कि कौन ब्राह्मण है और कौन क्षत्रिय है तो वह नही ही बता 
सकेगा । क्योंकि मनुष्यमे इस भेद की उसने कर्पना नहीं की, दूसरेने 
कल्पना की है। जिसकी जो कल्यना होगी उसको वही पहचान सकता 
है और उससे हानि-छाम मी वही पा सकेगा | यदि यह कल्पना ईइवरीय 
वस्तु होती तो जैसे ईइबरकी प्रत्येक बस्तुमें भेद है, भेदकधर्म है, उस 
ध्मसे अत्येक वस्तु अछग अछग पहचानी जाती है और पहचानमे आती 
जा रही है, वैसे ही ब्राह्मण और क्षत्रिय को देखते ही पहचान जाना 
चाहिये। पर ऐसा नहीं होता, ब्राह्मण शरीर मे और चण्डाल शरीर मे 
कोई भेदक धर्म रहता ही नहीं है। आपने भारतसे यहाँ परदेशमे आकर 
योडी मुष्यता सीखी है, ऐसा मार्म होता है। आपकी दृष्टि मे से ऊँच- 
नीचका भाव हटता जा रहा है, यह जान कर वेदान्त को संतोष होता 
है । ऐसा करेंगे तभी आप परदेशमें टिक सकेंगे और जीवनमे सफलता 
आत कर सकेंगे | बद्रपि अमी आपके विवेकका मनन्‍्द आरम्म है | इस 
मन आस्भ से काम नहीं चलना है। अभी तो बहुत छगमंग सम्पूर्ण 
मार्ग पार करने को पड़ा है। सभी अ्मों का उन्मूलन होना ही चाहिये । 
भजैम जीवनके विकासके लिये बड़ा विश्न है। हमारे भ्रमने मनुष्यक्रो 
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मनुष्य माननेके लिये अस्वीकार कर दिया है। भारतम एक बडा समाज 
आपके लिये नीच और अस्पृहइ्य होकर पड़ा है। उसकी अभी भी कोई 
नहीं सुनता । किसी भी मनुष्यको योग्यताकरे द्वारा योग्य मानना चाहिये । 
यही शिक्षित जगतका मार्ग है। किन्तु भारतीय सस्कृतिमें यह बडेसे बड़ा 
कलड्ट है कि अयोग्य भी योग्य माना जाता है। जगद्दन्य महात्मा गाधीजीने 
इस करल्ूंकको धो डालनेके लिये अपना पविन्न जीवन खपाया था । वे युग- 
विधाता, युग महापुरुष थे | उनकी दृष्टिम कोई उच्च नहीं था, कोई नीच 
नहीं था । साम्प्रदायिक विपमता भी वे इसी तत्वश्ञानसे हटा सके थे, कोई 
धर्म श्रेष्ठ नहीं है। कोई धर्म अपकृष्ट नहीं है । सभी धर्म अपनी अपनी 
जगह पर सत्य हैं। धर्म ईश्वरकी पैदाकी हुई वस्तु नहीं है। अपने ही पैदा 
किये हुए इस तत््वको आप ठीक तरहसे समझेंगे और हिन्दू या मुसलमान 
या यहाँके मूल निवासी सभीको आप अपना माई मानेंगे तभी आप सचे 
भारतीय बनेंगे, और भारतकी सस्कृतिको उज्ज्वल कर सकेगे। इलोकका 
अर्थ आज मैं नही कह सका, समय पूरा हुआ है | अब्र अगले दिन । 


४-७-१५८ को मोम्बासा में दिया गया प्रवचन । 


भागवत-कथा 
( १९ ) 
अभी भागवतका वह इलछोक पूरा नहीं हुआ है। योगेश्वर कवि 
राजा निमिको कहते हैं-- 
उद्विग्नचुद्धे:ः असदात्मभावाद । 
विश्वात्मना यत्र निवतेते भीः ॥ 
कि जिसके चित्तम शान्ति नहीं है, जिसका चित्त सर्वद्र व्याकुल ही रहा 
करता है, घुद्धि भी श्रान्त रहती है, क्षममरके लिये भी वह शान्त नहीं 
रहती है, ऐसे मनुष्यकों भी यटि भगवद्धक्तिकी प्राप्ति हो तो अवश्य दी 
उसकी उद्दिमता, व्याकुल्ता, अस्पिरता, दूर दो और तब भय भी निदृत् 
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हो । व्याकुछता रहती ही क्यों हे? इसका विचार करें । इस इ्छोकमें 
ई ब्वाकुछ्तारे जारणना निर्देश हुआ दे। वह यह दै- असदात्म- 


उसका वेदन्तकी इशट्रिस वश्चिर ऋरे। में व्वान्तकी इश्िसि ही विचार 
किया ऊस्ता हूँ उठछा कारण है| अन्य रीतिसत बथा» उत्तर मिल्या 
नहीं है । भक्तिमार्यजी पद्वतिस विचार ऋरे तो इतना दी उच्चर दे कि 
भअगदठानकी ऐसी ही इच्छा दोगी अथवा तो प्रा्यर्म ऐसा दी दोगा । 
मैं इन ठोनों ठचनेंम तनिक भी विश्वास नहीं रखता हैँ । भग्रञन एटा 


२७९ 
!। 


खगन नहीं ढदे। सकता कि वह प्रत्यक्ृके लिये अनिष्ट इच्छा दही किया 
ऋऊरें। ध्चान्त तो सम्यूग झगत्‌ ६] तो क्या बह सत्ऊे लिय समत्व 
विव्वंक लिये अग्यान्तिकी ही इच्छा रखता होगा? वबढ़्ि वह ऐसा दी 
ऋन्ता हो तो ऐसे भगवानकऊी आव्प्यकठा ही कवा दे? तत्र तो वह 
एक सामान्य मनुष्वक्षी मी अपेक्षा मिकझृश माना दा खकऊता है। 
प्राल्ब्यक्षा विचार तो जैवछ अवथीर मतुष्वोल्या छार्य दे दिवेन 
दयभिति कापुरुषा बदन्तिण देवछा व्यश्रव छेनेवाला निर्त्र मत- 
वाद्य हुआ ऋन्ठा है। गोस्वामी श्रीठुल्सीदाउकीने भी कहा है 
देव देव आछसी पुकारा। 
कायरके मन एक अधारा ]! 
डिठल। पूग मवास ऋग्ना नहीं हे, किवके अवासमें कही छुछ चुटि रह 
हारी है, उठा व्चिर करना नहीं दे। उमबका अनुसरण भी नहीं करना 
दे बह दवरुप छाट्टी पकट्टऋर चलनेकी इच्छा रखता दे | यारव्ध और 
इब्वरेचछा छगमग एक ही वनन्‍्ठ दे । आपको गीताका छान पदाम ऋस्ने 
मिलते हैं । बस्-चर्में भीताका एन्तऋछ होगा ही। उसमेसे 
इछ भा छान पात्त ज्ग्नके ढियरे आप कहीं प्रवक्ष करते ई ? गीताके 
टी ब्छोक ने आपके सम्मुख शेठ्ता हुँ। आप उन्हें रुनें और विचार 
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कर। पॉचवे अध्यायका एक चौदहवा इछोक है और एक २५वा--- 
न करठेत्वं न क्मोणि छोकस्य सजति प्रभुः | 


न कर्मफलसंयोग॑ स्वभावस्तु प्रवर्तते॥ 
भगवान्‌ किसीको भी कहते नहीं ह कि ठुए यह कर्म करो | किसी 

भी क्रियाके द्वारा किसी बस्तुकी कोई प्राप्त करे, वह वस्तु चाहे शुभ दो 
अथवा अश्वम, दस खट्पटमे भगवान्‌ नहीं पडते । इस छोकके प्रथम 
पादसे दो वस्तुओंकों स्पष्ट किया गया है । भगवान किसीऊे लिये किसी 
बसठ॒का निर्माण करता नहीं है। एवं किसी वस्त॒को प्राप्त करनेके लिए 
किसीको कर्ता भी नहीं बनाता। एक तीसरी बवस्तुका भी भगवान्‌ 
निषेघ करते हैं। लोग मानते ई कि जीव जो कुछ पाप अथवा पुण्य 
कर्म करते हैं भगवान्‌ द्वी उस कर्ताको उन कमोंका फल देता है | इस 
धारणाका भगवान्‌ कृष्ण निषेध करते हैं। वह कहते हैं कि कर्मके फलके 
संयोगकी भी वह नहीं बनाते | अर्थात्‌ किसीकों भी भगवान्‌ पाप फलके 
साथ या पृण्य फलके साथ वह नहीं जोड़ते। कर्मका स्वभाव ही है कि 
वह फल अदान करता ही रहता है। जलढूका स्वभाव ही है कि वह 
नीचे बदे। अभिका स्वभाव दे कि वह जलते समय ऊपर जाय। 
चुम्बकका रवभाव है कि वह लोदेको क्रियाशीकू बनावे। उसी प्रकार 
कर्मका स्वभाव है, उसका कर्म है कि वह कर्ताको कुछ न कुछ फल दे | 
कर्म सम्बन्धम प्रचलित भ्रमोंको दूर करके पुनः श्रीकृष्ण कहते हैं-- 

नादतते फस्यचित्पापं न चंव सुकृत विश्ञुः। 

अज्ञानेनाबृतं ज्ञान॑ तेन मुद्यन्ति जन्तवः || 

भगवान्‌ न तो किसीके पापको लेता है ओर न किसीके पुण्यको | 

जो लोग मानते हैँ कि मेरे सत्कर्मका भगवान अड्जीकार करेगा वे अवश्य दी 
श्रान्त हैं। गीतामें जो यह कहा गया है कि भक्तिसे समर्पित पत्र, पुष्प 
आहदिका में प्रहण करता है वह तो प्रतोमनमातन्न ह। लोग किसी भी प्रकारसे 
सत्ममेका आचरण कर, इसके लिए ही यह छोक भी एक प्रमाण है। 


( एरर 


यहाँ इस छोकम मगवान्‌ स्पष्ट ही ऊदते दे कि लोगोंका ज्ञान अद्यनसे 
टैंक गया दे | छानद्वीन लोग अयवा मृखे छोग कुछ समझते ही नहीं हैं 
और चादे जो कुछ मान छिया करते हैं। अयववेदमें जो कहा गया है 
कि वह पम्मांत्मा जितसे शुभ कर्म छराना चाहता है उससे उसे कराता 
ह और जिससे अद्यम कर्म कराना चाहता है उससे उत्ते कराता हे” 
वह तो केवल ईच्वरमें विद्वात रखकर सत्कम करानेके लिए लिखा गया 
है | उठका दूसरा कोई मी प्रयोजन नहीं है । अतः जाप मगदानसे ऐसी 
थाद्या कमी न रखें कि वह छिसीके पाप कर्माक्रो थो डालता है| वह 
ऐसा करता ही नहीं है। वह क्या करता है, इसके साथ आपका क्‍या 
संबंध १ आप तो उसे साक्षी बनाकर उत्तमोत्तम कर्म करते रहें ) इसके 
अतिस्कि आपको उसके विपयमे कुछ वाननेक्री आवश्यकता ही नहीं है। 
अतएव में वेदान्तका आश्रय इंढ़ता हूँ और वेदान्तकी पद्धतिसे ही 
प्रत्येक्त वख्ुकछा विचार करना चादवा हूँ । 

मनुष्य आया है पद्मनोनिम ले हो। अतः उसके उंत्कार मी अभी 
पञ्म जैंसे ही हैं। क्रोध करना, छाठी मारना, पेच्मे छुरी घुसा देना; नख 
मारना, दाँतले काटना, ये सब पद्चओंके ही घममे हैं। मनुष्य जनत्र पूर्ण 
मनुष्य वन जायगा तब ये सब पश्चचम अवध्य ही अच्च्य हो लायेंगे। 
हमने दुद्धको देखा | ऋडइस्थटका देखा। महात्मा गाधी को मी देखा । ये 
सत्र पूर्वताको ्राप्त हुए मनुष्य थे । आप कब वैसे बनेंगे, कौन जाने । 
आप जब इस उच्चकोडिम पहुँचेंगे तो आजक्री अपनी परिध्यितिका 
स्मरण करके अवश्य ग्छानिका अनुमव करेंगे। पद्मवोनि्मेसे हो आनेके 
कारण हमारे पूर्वच भी पश्चओंके ही संस्कारझा बीज हममें थोते हैं। 
उनका एक भी व्यवहार ऐसा नहीं होता, एक भी आचरण उनका ऐसा 
नहीं होता, कोई भी कार्य ऐसा नहीं होता जिसमें पद्मताका अंद न 
हो | अपने पृर्वजोंकी हम पद्म कहना नही चाहते परन्ठु वे लोग बालकोंमें 
जिन सस्कारोंका सिद्वन करते हैं वे पद्म जैसे दी होते हैं। अतएव 
जठी और जितनी विवेक शक्ति चाहिये, हममें जागरित नहीं होती है। 
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उन लोगोंके उपदेशानुसार ही हम धर्मको या अधर्मको समझते और 
पहचानते हैं। तत्र कभी धर्मको अधर्म और अधर्मको भी धर्म हम मान 


छेते हैं। इसका परिणाम यह होता है कि जो अजान हमारे अन्तः 
करणमें रहा हुआ होता है, वह अधिक गा बनता है| उसके प्रतापसे 


हम सतकी असत्‌ू और असतको सत्‌ मानते ६। जिस शरीरको हम 
नित्य चितामें जलते हुए देखते हैं, भूमिम गाडते हुए देखते हू, 
उसको अपना सर्वस्व मानकर हम जीते हैं। हम ऐसा मानते है कि देह 
ही आत्मा है। देह द्वी हमको पूर्णानन्द-प्रदाता है। जगतको ही हम 
सुखधाम मानते हैं। परछोककी हमें कभी चिन्ता होती दी नहों। अतएवब 
एक भी मानवोचित विशुद्ध कर्म मनुष्य कर नहीं सकता | इसीलिये 
अर्थात्‌ असदात्मभावात्‌ असत्‌ जो जगदावि हैं उन्हीं म आत्मबुद्धि रखनेसे 
बुद्धि व्याकुल रहा करती है। जगतके पदार्थ-जगत्‌के सम्बन्ध म्थिर रहते 
ही नहीं हैं। वे आते दे और चले जाते हैं। हमारा प्रेम तो उन्हींके साथ 
निवद्ध होता है। उन्होंके प्रेमम हम जन्मकाल्से ही डे रहते हैं | अतः 
उनके जानेसे दुःख, शोक, संताप, मनम उत्पन्न होते रहते हैं। उसके 
परिणाम चुड्धिम उद्विम्मता रहती है। यदि जगत्से पराछाख हो सके तो 
उसके लिये ही प्रयत्न करें। अच्युन अविनाशी परमात्माकी चरणसेवा करें। 
चरणसेवाका अर्थ पैर दबाना नहीं किन्तु उसकी आशाका अनुसरण 
करना । उसकी इच्छाके अनुसार चलना यद्दी उसकी सेवा है। यद्रपि 
उसकी कमी कोई इच्छा होती नही, उसमें किसी भी इच्छाका प्रादर्भाव 
नहीं होता परन्तु हम जानते हैँ कि सत्कर्म करनेसे हमें सत्फल मिलता 
है और मिलेगा, सत्‌ संस्कार मिलेगे। सत्‌ चित्त और सती चित्तदृत्ति 
मिलेगी। ऐसा समझकर सत्कर्मम प्रदत्त होना और प्रवृत्त रहना ही उसकी 
इच्छाफा अनुसरण है। आप जेसा मानते हैं कि भगवान्‌ गोपियोके साथ 
क्रीश करता था, चीरदरणलीला करता था, मद्मभारतमें युधिष्टिसे असत्य 
बोलवाता था, यह सब्र कुछ हे नहीं। भगवान्‌ ऐसे कर्म कभी ह्वी कर 
नहीं सकता। परन्तु आप चादे जिसे भगवान्‌ मान ले, चाहे जिसे परमेश्वर 
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मान लें, चाहे जिस कर्मको धर्म मान छें, इसका आज कोई उपाय नहीं 
है। जिनको आप भगवान्‌ मानते हैं, किसीके कह ठेनेसे ही तो ? आप 
जानते हैं कि वह भगवान्‌ एकाघ कलाधारी होगा | जहाँ अनन्तकछाका 
निधि पडा हो वहाँ एक, दो, चार, दस, वारहकी तो बात ही क्‍या 
है ? भागवत कहता है कि श्रीकृष्ण एक कल्यका अवतार | एक कछा- 
धारीबी छीछा देखकर, आप राखडीछा करनेमें, करानेमें पुण्य मानते हैं, 
चीरहरणछीछा करने और सुननेमे भी पुण्य मानते हैं| असत्य बोल्नेमें 
और उुननेमे भी धर्म मानते हैं। इसका तो कोई उपाय नहीं। विवेक और 
विजञानकी आवश्यकता है | गीताकी तो आप घरमें रखकर पूज्ञा करने मे 
ही धर्म मानेंगे | गीताकी कितनी ही पाठ्यालाएँ इस देशमे भी चल रही 
हैं। आपके गहरमें भी गीतापाठशाल्य है ही। उसमें तोताभद्टीय ज्ञान 
के अतिरिक्त आपको बुछ मिलता नहीं है | कोई बालिका एक इलोक 
गीताका बोल जाय तो उसे पारितोषिक देनेकी अतुलित पद्धति पड़ गयी 
है। भूर्खताका कभी कहीं अन्त नहीं होता है। इसका कोई विचार नहीं 


करता है कि एक बाल गीताका एक इलोक बोल गई अथवा एक 
अध्याय बोल गयी उससे उसे क्या और कितना प्रकाश मिला । उसकी 


गक्तिका अपव्यय और दुर्व्यय होता है। ससुरालमें जानेपर तो यह सब 
उसे भूछ ही जायेंगे | उनको गीताके छोकोंका अर्थ समझाकर उसके 
अनुसार आचरण करनेकी प्रेरणा यदि मिली होती तो वे कन्याएँ गीतामें 
से शनरक्ष प्राप्त करके अन्धकारके भयडुर पाशमेंसे अवश्य वह मुक्त 
हो सकतीं | परन्तु ऐसा होता नहीं है। आपको वहकानेवाले बहुत 
मिलते हैं। विभिन्न प्रकार के पत्थरों को देखने का मोह अभी आपमें रह 
गया है । आप अभी पत्थरोंको ही शरद्भारित करने और प्रसन्न करनेके 
लिये प्रयक्षशील हैं। कोई कह दे कि यह पत्थर भगवान्‌ है, तब आप 
अविढम्ब उसके सामने एकाध पैसा, पाई रख देंगे, चढ़ा देंगे । रक्न- 
सिंहासन बना ढेंगे। आपको यह कहनेवाला कोई पिलनेवाला ही नहीं 
कि किसी पापाणके सामने पैसा चढ़ानेसे या रत्नसिंहासन बना देनेसे 
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आपका कल्याग कभी भी होने को नहीं, आप उस पापाणके सामने 
अपना छुद्ध दृदय यदि चढा विये होते, शुद्ध-प्रेमका अपंण आपने वहाँ 
किया होता, तो अवश्य आपका कब्याग होता | पत्थर और पानी की 
बात नहीं, बात तो जानकी है । प्रह्मद पत्थरमेते ही भगवान्‌ को प्राप्त 
कर सका था। उसने भगवानऊ़ो कभी भी मोतीका हार नहीं पहनाया 
था। कभी उसने भगवानको रत्नतिंहासन पर नहीं चैठाया था। 
उसकी श्रद्धा अपार थी। उसकी भावना अद्ण्ड थी | उसका भगवान्‌ उसकी 
आँखोंके आगे क्रीड करता था । जहाँ भौर जिधर उसकी ओख जाय 
वहाँ और उधर उसका भगवान्‌ ही दृष्टिगोचर होता था। अतएव बढ 
उसी पत्थरके स्तम्भमेसे ही अपने उद्धारक को प्रकट कर-करा सका था । 
आपको तो जादूगरके जादूसे ही प्रसन्न होना है। उतनेसे ही कृतार्थता 
ग्राप्त करनो है । बुद्धिकरे साथ झनुता सिद्ध करमी है। अजश्ानकी परम्परा 
को द्वी बटाना और सुरक्षित रखना है । आपको भगवान्‌ कहासे मिलें १ 
आप जानवान्‌ बनें, बुद्धिशाली बने, विवेकी बनें और सच्चे भक्त बने | 
आप अपने आचार-विचारको पवित्र ब्रनावे। राग-हेप से अलग रहें । 

दात्रु और मित्रक्री भावनासे परे हो जाये । हिन्दु और मुसल्मान, स्पृद्य 
और अस्पृश्यक्री भेद बुद्धिकों तिलाज़लि दें। भगवान्‌ अवश्य आपका 
कल्याण करेगा | 


आप मेरी बात सुनकर कठाचित्‌ मुझे नास्तिक भी कहने और 
मानने छगे। क्योंकि आपके पास अपना कोई विचार नहीं है। छोग कह 
जायें, समझा जायें कि ऐसा करनेमे या ऐसा कहनेमें नास्तिकता है तत्र 
आपको वैप्ते ही प्रतीत होने छगेगा। मेरी दृष्टिम तो वे छोग नास्तिक 
हैं जो लोगोंके अज्ञानम इद्धि करते हैं। लोगोंके पाससे अपनी स्वार्थसिद्धिके 
लिये जो प्रजाको अन्धकारम रखते हैं, वे नास्तिक हैं। आप व्यर्थक्री 
बातमे परे नहीं | व्यर्वकी बात सुनें नहीं। गीताम श्रीकृणने वेदर्फ 
इधर-उधरकी बातोंकी माननेवालोंकी निन्‍्दाकी है । उन लोगों को गालियां 
दी हैं जो वेदकी बरातम पडते हैं और तल्लीन रहते हैं | उन्हें अभानी और 


अमति मी झृष्णने छह ह। वेव्वाक्योंका तिरत्कार किया है। इससे 
क्या आप उन्हें नाम्तिक ऋषनेछा साइस कर सर! दो ऐसी वैसी बातों 
के ऋदनेस कृष्ण नात्तिक नहीं समझे छाते हैं| मैं धर्ममरा्गो, उचित- 
मार्गको समझानेके कार्म क्यो नात्तिक माना बारँगा ? आप आस्विक 
नास्तिकके विचार पढें ही नहीं | आपको को मीठे-मठ झब्दोंको दुनादे वह 
आल्िक और एव आदमी आपकी नि*छताओकी आर आपका व्यान 
विठाव बह नातिर | इसीका नाम विपरीत उठ्धि द। बह विपरात हांद्ध 
वैन पास होगी उनका नाश दहोंगा। इस नाइमेसे बच कानेके छिप ही 
आपको सतक॑ रहना चाहिये | में तो आपक्त लिए खतर की घप्दी ही 
बजा सकता हूँ | खाववान होना वा न द्वोना, आपके हाथछी ब्त दै। 
बंगन्‌ में अनन्त बस्तुएँ पढ़ी हैं। आश्चर्वान्वित कर टे, ऐसी अनेक वस्तुओं 
को ऊगतमें उन्‍्म मिछ दे | एक पत्थर ऐसा मी हो सछता है किलो 
पार्मीम डुबानेसे भी न डूबे । समुठके तट पर ऐसे पत्थर बहाँ-तहाँ अनेक 
पड़े रहत हैं। एक आदमी कहीस ऐसे एक पत्थरलो उठा छावे। उस 
पर “राम”! लिख दे | उस पत्थर को एक पानी के पीपेम रख दे वा 
छाट दे ता अवच्य ही ड्रवेगा नहीं, प्रच्चुत तरेगा। वह पत्यर नहीं दें, 
क्वछ आकार उठछा पत्थरका है। ऐसे पत्थरको पानीम॑ तराऊर कोई 
आपसे कद कि देखो रामके नामक अतापसे पन्‍्थर तर रहा है व व्यपके 
पास कोड उत्तन उत्तर होना चाहिये। आप कह सऊते हैं क्वि यदि 
गमनामक्ते अतापसे वह पत्थर तरता दो, दूसरा पत्थर थी क्‍यों नहीं तरे। 
एवं एक छोहा भी क्यो नहीं तरे। एवं ऐसी दात ऋरनेवालेके शरीरम 
रामनाम छिख उसके गलेम २५ मनका एओअ पत्थर जावकर उठ 
पत्यर पर भी रामनास ल्खिकर नाइछ नद्यीमें छोड 6 । वह तरता दै 
था नह, बह तमाशा भी आपको देखनेको मिलेगा | ऐसी व्यर्थद्ी बतों- 
भ याद आप पड़ेंगे तो आपका यह जीवन भी, यह उन्‍म मी व्यर्थम चछा 
३0 | 8 ख़का बीज आप अपनेहाथों ही क्‍यों बोते हैं ? रच्याग मार्ग 
अं जाव कर | सत्वका माय ट्रैंढे | चमत्कारोंते आप जअमत्कत न हो 


जाय | बहुतसे डादूगर भी बहतने चमत्कार विखाते हैं। आप आचार 


|] 
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की पूजा करे, विचार की पूजा करे, सत्य की पूजा करें और व्म्भको 
घिकार दें। पापण्ड और पापण्डीके पास आप नहीं जायें, इसीमे 
कल्याण है, बस | 





ता० ५-६-?५० $, को मोम्बासामें दिया गया प्रवचन । 
सागवत-कथा 
( २० ) 

आज बारदवों दिन है। भागवतका एक इलछोक भी मैं पूरा नहीं कर 
सका | भय जगतमेसे द्वी आता है, यह एक सिद्धान्त है। वह जगत्‌ 
किस प्रकारसे आया है कि जिसप्ते वह भयसे परिपूर्ण है, इसे बतानेके 
लिये मे आपको जगत्‌की उत्पत्तिकी ओर ले गया था। वेदान्तके 
सम्बन्धम तो पहलेके दो दिनोंमें ही आपसे बहुत कुछ मैंने कह्दा है। संक्षेपमें 
फिर आप उसे सुन छें। अद्वेत वेदान्तकी दृष्टिसे सम्पूर्ण जगत्‌, भ्रान्तिका, 
अविद्याका फल है | जगत्‌ नहीं है पर भान होता है। मृगजलमें पानी 
नही होता तो भी तृपातुर म्ग को प्रतीत होता है। र्ज़ुमे सर्प नहीं कै, 
रु सर्प नहीं है, तो भी अन्धेरेमें प्रतीत होता है । सीपमें रजत नहीं 
है, सीप रजत नहीं है, तो भी उसकी प्रतीति होती है। क्‍या किया जा 
सकता है ! भ्रमकी कोई ओपधि नहीं है। भ्रमसे ही, जो नहीं है वह 
संसार प्रतीत होता है। ब्रद्यके अतिरिक्त कुछ नहीं हूँ तो भी ब्रद्मके 
अतिरिक्त विद्याल जगत्‌ भाषित होता है। जो मिव्या हो, श्रान्तिसे 
उत्पन्न हो, वहन होने पर भी भयमे डालता है। रस्सीका शट़ा सर्प भी 
मनुष्यको धत्रडा देता है। स्वप्नके भयद्धर पदार्थ चीख पडा देते हैं। 
आँखमेंसे ओँवू गिरने लग, ऐसा हो जाता है। इसके थिये क्‍या किया 
जाय ? स्वभाव है। जगत्‌की नित्सारता समझमे आवे तभी मनुप्य परम- 
तत्चकी ओर जानेफो छालायित हो। और तभी यह इलोफ समझम 
आधे | इस इलोफमें कहा गया हे कि इरिके चरण कमलक्की उपासना 
करनेसे दी सबकी सासारिक भीति निश्चतच दोती है। ससारके भयते 
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मठुष्य अनन्तकाठ्े व्याकुछ हो रहे हैँ | भयक्रे कारण कॉप रहे हैं। 
उस भयसते बचनेका उपाय परमेश्वरकी उपासना है, ऐसा मागवत कंहता 
है। उपासनाका कया अर्थ है उसे आप समझ गये हैं। परमात्माकी 


आज्ञा और इच्छाका अनुसरण यही मुख्य उपासना है। सत्य और 
सदाचारका सर्वथा पालन, यही सच्ची उपासना | 


उपनिपद्‌ नानमार्गका प्रतिपादन करते हैं, यह ठीक, परन्तु वे मक्ति- 
मार्गको छोड़ नहीं देते “आनन्द त्रह्मणो विद्वान न त्रिभेति कुतर चन” 
इस श्रुतिमें कहा गया है कि ब्रह्मके आनन्दकों जाननेवालेको कहींसे 
भय नहीं होता | यह में जानता हैँ कि “आजनन्‍्दूं अहम” इस श्रुतिके 
अनुसार “ब्रह्मण:? यह अमेदवोधक पष्ठी विमक्ति है। तो भी मै कहता 
हूँ कि वही भेव्वोधक भी है। आप कहेंगे कि एक ही विभक्ति मेद 
वोधक और अमेद वोधक भी कैसे हो सकती है ? में इस रीतिको तो 
कमी बताऊँगा | अमी तो इतना ही कह दूँ; तो पर्याप्त होगा कि श्री 
शकराचार्य-स्रीकृत अमेद्वाटके अतिरिक्त भी वेदान्तके वाद हैं | उनमें 
विशिशद्वेत सबसे अधिक प्रचल्याद है | अद्वेतवादका वही मुख्य और 
समर्थ प्रतिमट है । उस वादके अनुसार इस श्रतिमें भेदर्थक ही पट्टी है, 
और इससे यह श्रुति भक्तिमार्गका ही उपदेश करती है। अथवा श्री 
शंकरके मतके अनुसार भी औपाधिक भेटका निदर्शन यह पष्ठी करती 
है। इस प्रकारसे यह भागवत्का छोक और वह श्रुति ढोनो एक ही 
रेखापरसे प्रयाग करते हैं। भगवत्‌-चरणारविन्दकी भक्ति करनेवाले 
और ब्रह्मके आनन्दका अनुभव करनेवालेमे कहीं मी अन्तर और विरोध 
नहीं है। अद्देतवादके प्रमाग्से भी ऐसा ह्वी लगमग कद्दा जा सकता 
है। अविकार-भेदसे अर्थमेद करनेमें बडी बुद्धिमत्ता रहती है। भक्त 
अधिकारीऊ लिये उस अ्रतिमे अुतपष्ठी भेदार्थक ही है। पर अद्वेतवादी 
शानीके लिये वह अमेदार्थक है। अमेदार्थक है अर्थात्‌ प्रयमार्थमें पष्ठी 
। इस प्रकार मनको उद्धिम्म कर डालनेवाछा कोई कारण रह नहीं 
जाता | पर यहाँ एक दूसरी बातका विचार करना है। श्रुति कहती है 
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कि ब्रह्म के आनन्दको जाननेवालेकी कहीं से भय नहीं होता । आनन्डकी 
प्राप्ति और भयका क्या सम्बन्ध ? एक प्रबरू विरोधीकी सत्ता एक निल 
विरोधीको निद्चत्त करती है, ऐसा दी नियम है। अग्नि और जलका 
विरोध है । इसलिये प्रश्नल अग्नि निर्बठ जलूका अथवा प्रच॒ुकू जल निर्बेल 
अग्रिका नाग कर सकता है। जल अधिक होगा तो अम्निका वह नाश 
करेगा । अग्नि अधिक होगा तो वह जलका नाश करेगा | प्रकाश और 
अन्धकारका विरोध है। इसलिये प्रकाश अन्धकारका नाग करता है। 
आनन्द और भयके साथ तो कोई प्रतिस्पर्धा माद्रम नहीं होती, इससे 
विरोध भी नहीं प्रतीत होता। फिर आनन्दके अनुभवसे भयनिवृत्ति 
किस प्रकार ! आनन्द और भयमें प्रतिद्वन्द्रिता नही है प्रत्युत मैत्री है। 
आनन्द अपने पास आनेके लिये भयको बुछाता है। ऐसाही हम लोकमें 
देखते हैं। आनन्द अर्थात्‌ छुख। जहाँ सुख है, विलास है, लक्ष्मीका 
गमनागमन है, लद््मीका विछास है वहाँ निद्रा नहीं है, शान्ति नहीं है, 
प्रेम नहीं है, श्रद्धा नहीं है, निर्मयता नहीं है। क्योकि वहाँ प्राणमय, 
धनापहरणमय, अग्रिभय, चोरमय, बैक फेल होनेका मय, आदि भयददी 
रहते हैं | इस प्रकारसें तो आनन्द्र और भयका समानाधिकरण 
अभत्राधित बनता दे । फिर आनन्द भयको निद्वत्त किस प्रकारसे करेगा ? 
गरीबकी झोपडीमें चोरका भय नहीं है, इसलिये वहाँ बन्दूक नहीं 
है, बन्द्रकधारी नहीं है, चौकी-पहरा नहीं है, चौकीदार नहीं है, पहरेदार 
नहीं है, वहों शान्ति है, जागरण नहीं है। वहाँ भय नहीं है । वहाँ 
आनन्द नहीं है वहाँ तो गरीबी है। वहाँ बच्चे भूखों मरते हैं, घरके 
स्वीपुरपको, बाल्यच्चोंको घरीर ढकनेके लिये वन्त नहीं ह। ओपधि 
उपचारसके लिये पैसा नहीं है। इससे डाक्टर नहीं है, वैद्य नहीं 
आनन्द नहीं है इसलिये दुःख है। आनन्द और दुः्खफा विरोध होगा 
इससे दश्सफी सत्ताने आनन्दकी सत्ताका बहिष्कार घोषित छिया है। 
इससे आनन्द और दुःखका विरोध तो समझमे आता है। पर आनन्द 
और भयका विरोध डिस प्रकारने ? विरोध न दो तो आनन्दसे भयकी 
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पे फि 4 पु थक बे जाय 
निइत्ति नहीं होगी । और यदि ऐसा हो तो श्रति निरर्थक हो जाय | 
इस शज्ढलाका समाघान बहुत कठिन नहीं है । यदि आप यह समझ बायेँ 
कि भय भी एक डुःख ही है तो बड्लाका अवकाश ही नहीं रहता | 


ह.>" 


हुःखके अनेक गकार हैं और अनेक मार्ग हैं। इग्खकी कोई निवत सीमा 


नहीं है, नियत अकार नहीं है और नियत मार्ग नहीं है | मय भी डुभ्खका 
एक ग्रदार है। राग, द्वेप, शोक, मोह, आइि जैसे ढु.ख हैं, वैसे ही 
भव भी एक ढुःख है। इसलिये आनन्दके साथ उसकी प्रतिदवन्द्तिता 
सिद्ध है। इसीडिये ब्ह्मानन्दका अनुमव होनेके पश्चात्‌ भवक्ती-भयरूप 
इग्खकी निइति हो जाती है। अल्ानन्द क्या है इसका भी थोड़ा सा 
विचार कर लें। आनन्द यह व्ह्मका अर्यात्‌ अपना स्वरूप हैं। वह स्वरूप 
ढेंका हुआ है माद्म नहीं पड़ता | सारा विश्व भी अपना स्वरूप है वह 
भी हमको ज्ञात नहीं होता। न समझनेके कारण ही हम बगतमें भेद- 
बुद्धि रखते हैं। भेदुद्धि सर्वदा राग देष का कारण बनती है। जहाँ 
राग द्वेष होता है वहाँ भव अवश्य होता है। जहाँ राग होता है वहाँ 
परिशाममें प्रेम, आकर्षण, प्याइल्ता, आइहि होते हैं। इस प्रेमका भद्ढ 
ऊमी न हो जाय, यह भव सत्य जागरित रहता हैं| प्रेमसे भय पाकर 
ही एक मनुप्यने कहा है--- 

प्रेमेव सास्तु यदि तत्पथिकेन नैब, 

तेनापि चेहुगबता न सस॑ कदापि | 

तेनापि चेद भवतु नैब कद्ापि भद्गो 


भन्नोपि चेदू भवतु वरयमवश्यसायुः॥ 
किसीके साथ प्रेम न हो तो अच्छा। कदाचित्‌ ग्रेम किसीके साथ 
होजाय, तो वह पयिकके साथ, मुसाफिरके साथ तो कभी न होना 
चाईये। कदाचित्‌ पथिकके साथ भी प्रेम हो जाय तो वह गुगवान्‌ तो 
नहीं ही होना चाहिये। ऊगचित्‌ जुगवान्‌ पथिक के साथ भी प्रेम हो 
जाय तो फिर वह कमी घटना नहीं चाहिये। और यदि हट जाय तो 


| 4 
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मर जानेके लिये आयुष्यपर अपना अधिकार द्ोना चाहिय। अस्तु | 
जहाँ देप होता है वहाँतो प्रत्यक्ष दी सर्वानुभूत भव द्वोता दी दे | 
द्वेप झन्रुल् का जन्मदाता छे। झत्रु कब, ऋहों, किस प्रकारसे हमको 
सतावेगा, इसका भय सदा जीवको रहता ही है। बढ़ि भेदबुद्धिका 
नाग दो जाय तो, राग-द्रेपीका भी विनाश हो जाय । यदि राग-देपका 
नाश हो जाय तो उससे उत्पन्न भवका नाग हो। भयका नाश हो तो 
स्वरूपभूत आनन्दका प्राकत्य हो। आनन्दका प्राकख्य दोनेके 
साथ ही स्वेदःखोंका अन्त होता हू । इसल्यि ब्रह्मानन्द्र अर्थात्‌ 
परत्वबुद्धि निदृत्तिपूर्वक निरन्तर आनन्दानुभव | इस प्रकार्स बब सर्वत्र 
आत्मदृष्टि जन्म लेती है, पर-बुद्धिकी निद्तत्ति होती है, तत्र खतः भय 
निदत्त होता है। अपनेसे अपनेको भय नहींही होता, “परस्माद वे 
भय॑ भवति” पगयेसे ही भय होता 8। पराया तो कोई रह नहीं 
जाता, मय कहाँसे ! इस प्रकार ब्रह्मानन्दका जाननेवालेकी क्रमी भय 
होता ही नहीं हैं। भेदश्ञान ही शन्धन है। अमेदजञान द्वी मुक्ति है। 
अमेदज्ञानम दी भयकी निद्ृत्ति है। भेदशान मे भयकी अनुब्ृत्ति रहती 
है | भेद कुछ तात्विक पदार्थ नहीं दे, यह अध्यात्मवन्य है। माँ बाप या 
दूसरे, बचपनसे ही बराल्ककों माँति-भाँतिकी वस्तुओका नाम लेकर डराया 
करते हैं, और उनमेसे एक वस्तु वात्रा' मी है। “देखो बावा आया 
पकड़कर ले जायगा” ऐसा कहकर बाबाकों भी उसके भयका साधन 
वना डालते हैं | इसलिये वद्द वाचासे भी डरता हे, माँ-बाप स्वयं संस्कारी 
होते नहीं । अतः जिसके पाँव पढ़ते हं, जिसे महारान जी, वापनी कहते 
हैं, बिसे प्रेमने भोजन कराते हूं भंठ-पूजा ढेते हैं, उप्ते बात्रा ऐसे असम्य 
शब्दसे वालकोंको परिचित कराते हैं। मयकरे संस्कार माँ-बाप ही दालते 
हैँ। गल्पनमें बचा सॉपको पकड़नेके लिये ढौड़ता है| बिच्छृक्ो भी 
पकड़ता दै। चाहे जिस वस्ठुको पकट्ता दै। सर्वया ब्रह्मस्थरूप उस 
निर्मय वालकको माँ-बाप डरपोक बना देते हैं । सॉपके साथ खेलनेकी 

इच्छा रखनेवाछा वह्दी वाढक फिर तो चूदेसे मी डरता 6, कीड़ी, 
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मकोडीसे भी भय खाता है। साँप और बिच्छूसे चालकको बचाइये 
अवश्य, पर केवछ वचाइये, और ऐसी रीतिसे छुपचाप बचाइये कि 
उसके हृदयमे भयका संस्कार उत्पन्न न हो । जैसे यह भयका मिथ्या 
संस्कार बालकोंमें माता-पिता डालते हैं, ऐसे ही माता-पितामें मी इसी 
प्रकारके और इससे भी बुरे संस्कार पाखण्डी गुद उपदेशक डाल जाते 
हैं। इससे लोग धर्मको अधर्म तथा अधर्मको धर्म समझनेके लिये विवण 
होते हैं। फिर तो सत्य सुननेके लिये उनमें साहस ही नहीं रहता | 
फिर सत्य बोलनेका साहस तो हो ही कहाँ से ! अनाडिकालसे प्रदत्त 
अविद्याको ही धनके छोभी गुर बढाते हैं। उसे दूर करनेकी इच्छा भी 
उनको नहीं होती | गुरुतो ऐसा होना चाहिये कि जो शिष्यके शोकको 
हर ले। शिष्यके कल्याणकी ही भावना जिसके मनमें हो वही सच्चा 
गुरु है। शास्रमें कहा है-- 
गुशब्दस्त्वन्धकार:स्यात्‌ रुशब्दस्तन्निरोधकः | 
अन्वकारनिरोधित्वाद गुरुरित्यसिधीयते ॥ 
गुरुमें दो अर हैं, गु और रु, गु का अर्थ है अज्ञान, रु का अर्थ है 
निवर्तक । जो अशानको निद्चत्त करे वही गुरु। मागवतम भी कहा है-- 


गुरुनें स स्थात्‌ स्वजनो नस स्यात्‌ 
पिता न स स्थात्‌ जननी न सा स्थात्‌ ॥ 
देव॑ न तत्‌ स्यातू न पतिश्व स स्थात््‌। 
न सोचयेद्य समुपेतमृत्युम्‌ ॥ 


“जो शिष्यको, जन्म मरण रूप बन्‍्धनोंको काटकर शोक रहित न 
बनाये, वह गुरु ही नहीं है। समन्मागंका प्रदर्शन गुद हो करे। गुरु 
जीवनमें एक महान्‌ वस्तु है। इसलिये सच्चे गुरुकी ही खोज करनी 
चाहिये | मन्त्र सिखानेवाला गुरु नहीं होता पर मन्त्रमे कहे अनुसार स्वर्य 
चलनेवाल्ा और शिष्यको बल्पूवंक चल्यनेवाला गुरु कहलाता है। 
इसलिये सच्चे गुदकी शरणमें जावेंगे तो मयका नाश होगा | 
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एक छोटी सी आपकी शड्लाको दूरकर इस विपयको आज पूरा 
ऋछूँगा | श्रतिम कद्दा है कि ब्रह्मानन्दकों जाननेसे भयकी निवृत्ति होती 
हं। मेने कहा है कि भयका नाश होनेसे आनन्दका प्राकस्य होता है । 
आपको इसमे थोड़ा विपरीत कथन प्रतीत होगा, पर विपरीत जप्ता कुछ 
नहीं है। भय स्वयं दुःख भी है और दुशःखका कारण भी है। यह तो 
समझ सके होंगे। अतः भयको दुःखका कारण मानकर ही उसकी 
निवृत्तिकी आवश्यकता पर मैने भार दिया है। दुःखका कारण भय 
दूर हो तो ही आनन्द प्रकाशित हो। यह भय स्वयं ही अविद्या 
है। अविद्याकी निद्ृत्ति ब्रह्ूूप या ब्रह्मानन्दरूप है, ऐसा वेदान्तका 
सिद्धान्त है। 


६-5४--+७० को भोम्बासासें दिया गया प्रवचन | 
भागवत-कथा 
(२१ ) 


राजा निर्मिने योगेश्वर कविसे प्रश्न पूछा था कि ससार किंवा संसारका 
भय किस प्रकारसे निहत्त हो सकता दे? उस प्रश्नके उत्तरमें कविके 
कद्दे हुए एक छोककी व्याख्या आपके सामने हो गयी। अब एक 
दूसरा लोक सुनें-- 


भय॑ ह्वितीयाभिनिवेशतः स्यादू, 
इशादवेतस्यथ विपर्ययोउस्म्ृति' । 
तन्‍्माययातो बुध आभजेत्तं, 
भक्त्येक्येशं॑. गुरुदेवतात्मा ॥ 


एक श्रति है “परस्माददे भय॑ भवति, द्वितीयस्मात्‌ वे भर्य भवति” 
यह श्रति आपने मेरे पाससे पहले भी सुनी दै। भागवत इस श्रुतिके 
अनुसार दी कहता है कि--मायाका स्वामी ६ परमेश्वर। उसकी 
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मायाका अन्त नहीं है| अन्त नहीं है अर्थात्‌ वह अनेक रूपमे भासित 
होती है। मायाके कारण ही जीव जगवमें फँसता है । जगतमें फैंसता है 
अर्थात्‌ वह भगवानसे अलग पड़ जाता है। वद्यपि भगवान्‌ सर्वव्यापी 
है | उससे कभी भी कोई वस्तु अछ्ग नही रह सकती | फिर भी यहाँ 
अलग रहनेा अर्थ है ई-वरकी सत्ता और व्यापकताको भूल जाना, 
इसका नाम है अलग रहना । अशानके राज्यमें ऐसा ही होता है । 
सत्संग छूटता है, सत्य छूटता है, भगवान्‌ भी छूट जाता है, स्वरूपकी 
भी विस्मृति होती है। शञानमार्ग हो या भक्तिमाग हो, दोनोंमें वस्तुत, 
भेद्रभावका तो निषेध ही किया गया है। भागवतके इसी अकरणमे 
निमि राजासे कवि योगेश्वरने जो कहां है वह मनन करने योग्य है । 
जैसे-जेसे शात्रका मनन करेंगे वैसे-वैसे अशानान्धकार दूर होता जायगा | 
हरिने कहा है-- 

गृहीत्वापीन्द्रियिरथीन्‌ यो न द्वेष्टि न हृष्यति | 

विष्णोर्मायासिदं पहयन्‌ स वे भागवतोत्तमः ॥ 

न कामकर्मवीजानां यस्य चेतसि सम्भवः | 

वासुदेवेैकनिठय स॒वबै भागषतोत्तमः ॥ 

न यस्य जन्मकर्मभ्यां न व्णोश्रमजातिभि: । 

सजते5स्मिन्नहंभावो देहे वे स हरेः प्रियः ॥ 

न यस्य स्वः पर इति वित्तेष्वात्मनि वा भिद्ा । 

सर्वेभूतसमः शान्तः स वे भागवतोत्तम' ॥ 
भागवत अर्थात्‌ मगवद्मक्त। मगवद्धक्त के तीन भेद हैं, उचम, मध्यम, 
प्राकृत सामान्य -निम्रश्रेणीका | मध्यम भक्त वह है, जो ईइ्वरसे 
प्रेम करता है, ईंबबराधीनके साथ मैत्री करता है। मित्र पर कृपा करता है 
और झन्रुकी ओर उस्ेक्षा बुद्धि रखता है। जो भगवान्‌ की पूजा तो 
करना चाहता है पर उसके भक्तों की अथवा दूसरों की पूजा नहीं करना 
चाइता | भर्थात्‌ जिसके मनमें ईश्वर भक्तोंके लिये प्रेम और आदर नहीं 
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है।' अन्य किसीका भी आदर नहीं करना चाहता वई प्राकृतभक्त अर्थात्‌ 
तीसरी श्रेणीका भक्त है। उत्तम शेणीका भक्त तो उसे कहते हूँ कि जो 
शरीरधर्म-निर्वाहके लिये देश और कालका अनुसरणकर संसारके विषयों- 
का उपभोग कर लेता है, फिर भी उनसे उदासीन रहता है। वह विषयों 
से न प्रेम रखता है और न द्वेष रखता है। सबको भगवानकी दो माया 
मानता है । माया अर्थात्‌ शक्ति | मायाका सम्बन्ध भगवानके साथ है । 
इससे वह भगवत्‌ संबंधिनी कद्दी जाती है। उसी मायासे यह संसार और 
संसारके विपय उल्न्न दोते है । इसलिये वे विषय भगवत्‌-संबधि सम्बन्धी 
कहलाते है जो वस्तु भगवान्‌ के सम्बन्धी का सम्बन्धी हो उसके साथ 
राग, दवेष हो नही सकता । इससे भगवानकी मायाकी द्वी यद्द सब कीड़ा 
है--खेल है ऐसा मानकर जो न तो करता है वस्तुद्दें०प और न करता दे 
वस्तुप्रेम बद मगवद्धक्तों मे उत्तम भक्त है । विशेषतः जिसके छदय मे 
भगवद्धक्तिके सिवा दूसरी कोई ,भली या बुरी इच्छाका उठय नहीं 
होता, मगवल्लै्लबके अतिरिक्त दूसरे कर्मोमें निंसकी रुचि नहीं होती और 
सदा भगवानमें ही लीन रद्दता है बही मगवद्धक्तोंमे उत्तम भक्त है। और 
भी, जिसे ऐसा अमिमान न द्वो कि मेरा जन्म श्रेष्ककुलमें हुआ है, अथवा 
मीचकुल में हुआ है, जिसे ऐसा भी अभिमान न हो कि मैने अश्वमेधादि 
अच्छे-अच्छे कर्म किये हैं और जिसे यह भी मान नहीं होता हो कि मैंने 
कुछ नही किया वही भक्त दै। किंच, वर्ण, आश्रम, जाति इनका सम्बन्ध 
केवल देहके साथ है, आत्माके साथ नहीं । इसलिये चादे जिस वर्णमे 
( ब्राह्मण, क्षत्रियादिमें ) चाहे जिस आश्रम में ह्यचये, गरहस्थाश्रमादिमें ) 
और चाहे बिस ज्ञातिमें ( अवान्तर जाति विभागमें ) कोई उत्पन्न हुआ 
हो, उस वर्ण, उस जाति, उस आश्रम और उस जातिमे जो फेंसता नहीं 
है वह मंगवानका प्रिय दे । विशेषतः जिसके चित्तमें, जिसके मनमे ऐसा 
भेद नहीं रहता कि यह मेरा है यह पराया है, जो सब्र भेदों को छोड कर 
प्राणिमान्रमें समभाव से रहता हे वह भगवान्‌ के भक्तोमे उत्तम मक्त है। 
मैं बास्त्रार कहता हूँ कि भगवद्धक्ति किख्वित्‌ भी सुगम वस्त॒ नहीं है 
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और भगवद्धक्त बनना तनिक मी छुगम नहीं है, ये दोनों बहुत ही 
कठिन हैं। अजश्ञानी छोग, अपनेको भक्त कहनेके लिये छोगोंको प्रेरणा 
करते हैं। विद्वान समझते है कि यथार्थ मक्त बनते अनेक जीवन व्यतीत 
हो बाते हैं, बहुत कठिन है । 

श्रीभागवत्‌्के ये समी प्रठज्ञ हमको भेदभावसे प्थक्‌ रहनेका 
उपदेश करते हैं। यह ब्राह्मण ओर यह अ॒द्र, यह हिन्दू ओर यह 
मुसल्मान ये सब भावनाएँ अजशानके कारण उत्पन्न होती हैं। सभी 
भगवानकी प्रजा हैं। समय के अनुसार सभी धर्म मगवानक्र ही धम हैं| 
कहीं मी भेद रखना यह आत्मसत्ताकें अपमान करनेके समान है । 
भागवत्‌का जो इछोक आज कथाप्रसड़म चल रहा है वह यही कहता 
है। भेदबुद्धि रखनेसे ही जगत्‌में मयका जन्म होता है । भेदबुद्धि उसी- 
को होती है जिसने ईच्बरका बहिष्कार घोषित किया हा। ईइवरको 
माननेवाले हृदय में, ईइवरपर विश्वास रखनेवाले हृदयमे कभी भी 
भेद्बुद्धि उत्पन्न होही नहीं सकती। उसे तो पूर्ण विवेक होगा ही कि 
सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्म है| ब्रह्मसे मिन्न कुछ नहीं है । “सियाराममय सब 
जग जानी। फरों प्रणाम जोरि जुगपानी” गोस्वामी तुलूसीदासबीने 
कहा है कि सम्पूर्ण विश्व सीताराममय है। भगवद्धक्तकी दृष्टिमें 
उपास्यदेवके समान दूसरी कोई वस्तु हो नहीं सकती। जिसे भयसे 
मुक्त होना हो, जिसे भयप्रिय न ढगता हो, मयको जो दुःखरूप मानता 
हो, उसे भेव्बुद्धिका--पर-बुद्धि का, द्वितीय बुद्धिका शीघ्र ही त्याग करना 
चाहिये। श्रति अपनी माता है। जैसे माता अपने पुत्रको कुमार्ग में 
जाता देखकर या बिना मार्ग के जाते देखकर बारंबार बल्ात्कारसे भी 
पुत्रको रोकती है और प्रेमपूर्ण शब्दोंसे उपदेश करती है, वैसे ही 
भगवती श्रुति भी जीवोंको बार-बार समझाती है कि वत्स ! भेदको तू 
भूछजा ! भेढ तेरे जीवनका उद्देश्य नहीं है। भेदके साथ तू सदा जी 
नहीं सकेगा, तेरा नाश हो जायगा |? 

“मृत्यो: स मृत्युसाप्रोति य इह नाना इब पश्यति”? 
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जो मनुष्य इस जगतूमें भेद तो क्या, भेदके समान भी देखता दै, 
कल्पित भेदबुद्धि भी रखता है, वद्द मरता है, फिर जन्म लेता है, फिर 
मरता है, फिर जन्म लेता है। कभी भी जन्म-मरणकी परम्परामें से 
निकलता नहीं है| अतः जोव-बक्षका भेद, जीव-जीवका भेद, तथा 
ब्रह्म-जगत्‌ का सेद छोड़ देना चाहिये। जीव-बद्ाका भेद समाप्त दो 
तभी जीव-जीवका भेद नष्ट होगा | जब्च जीवको भासित होगा कि ब्रद्मके 
अतिरिक्त मेरा कोई अस्तित्व नही है तत्र बह अपनेको भूलेगा, ब्रह्ममे 
लीन होगा । ब्रह्म अर्थात मगवान्‌ | ब्रह्ममे छीन होनेके पश्चात्‌ उसे जीव- 
जीवका भेद प्रतीत नहीं होगा । छवण ओर जल जत्र अमिन्न बनते हैं, 
लवण जब पानीकी सत्तामें अपनी सत्ताको विलीन कर देता है तच वह जल- 
रूप ही बन जाता है| उसका अस्तित्व और जलूका अस्तित्व उस समय 
अलग नहीं होता । अतः जीव जब बरह्मलीन बनता छ तब्र अपना अस्तित्व 
वह खो देता है । उस अवस्थाम जीव द्वी नहीं रद्दा तब कौन किसको 
किससे भिन्न देखेगा या समझेगा ! जीव-जीवका भेद अस्त होनेपर जगत्‌को 
देखनेवाला कोई नहीं रह जाता | इससे जगत्‌ और ब्रह्मका भेद भी 
समाप्त हो जाता है। यदि हम अपने ऋषियों ओर मुनियोंकी परम्परामें 
विश्वास रखते हो तो यद्द भी विश्वास रखना चाहिये कि हमको 
इस जगतूसे दूसरे जगत्‌में जाना है। परलोक जैसी कोई वस्तु हे ही। 
परमेश्वर जैसा कुछ तो है ही। और, यदि हम ऐसा विश्वास रखेंगे 
तो उसकी ग्राप्तिके लिये भी हमें प्रयत्न करना ही चाहिये। कारण 
कि अपने पूवंज उस ओर जानेका प्रयास करते रहे हैं और उपदेश भी 
करते रहे हैं | है 

वेदान्तने इस भेदकों मिठानेके लिये अत्यन्त प्रयास किया है | 
भक्तिको भी यह भेद मिटाना है। शान और भक्ति दोनों ही भेद मिलनेका 
प्रयास करते है। परन्तु दोनोंके प्रयासमे अन्तर है। वेदान्त युक्ति और 
श्रतिप्रमाणसे भेद निमूंछ करनेका प्रयास करता है। परन्तु भक्ति केवल 
भक्तिसे ह्वी भेदके उच्छेढकी इच्छा रखती है। भक्तिका प्रयास शीघ्र 
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सफल नहीं हो सकता क्योकि जगत्‌में मक्तिके लिये कोई स्थान नहीं है। 
मूर्खनन जिसे भक्ति कहते और समझते हैँ वद्व तो भक्ति हो नहीं है। 
भक्ति हो तो भेद नष्ट हो | मक्ति नहीं है अतः मक्त नहीं है । भक्त नहीं 
है, अतः भेंठ रहेगा ही। वेदान्तका प्रयास सफ़छ बनता है | वेदान्तमे 
एक वाद है जिसे अवच्छेववाठ कहते हैं । इस अवच्छेदवादकी परम्पराम 
एक दृष्टि सश्टिवाद है। दृष्टिसश्टिवाठका अथे है कि जगत्‌ नहीं है, 
जगतमे कोई वस्त॒ नहीं है। परन्त जीव अपने अज्ञानसे अपने लिये 
आवश्यकतानुसार जगत्‌ बना लेता है । जगतकी वस्तु भी उतनी ही 
बना लेता है जितनोंक्ी उसे आवश्यकता है | हिमालय पवव॑त है, इसे 
सिद्ध करनेके लिये यहाँ किसीके पास भी क्या साधन है १ गड्भा नदी है, 
इसे आप कैसे सिद्ध कर सकेंगे ? कोई उपाय नहों है | दृष्टिसष्टिवाद 
कहता है, हिमालय भी नहीं है, गद्भा भी नहीं है। परन्तु जब किंसीको 
उसकी आवश्यकता होती है तब उसकी आँखके सामने हिमालय 
इश्टिगत होने लगता है। उस सण्य जीव हिमाल्यको अपनी अविद्यासे 
बना लेता है। अपने समस्त व्यवहार उस आविद्यक हिमालयसे वह 
चढाने लगता है। एक उठाहरण, जादूगरके पास अज्ञठी द्ोती है या 
नहीं, परन्तु हम उसे देख नहीं सकते | अपनी कलासे जबत्र वह 
उसे प्रकट करता है, तब हम उसे देख पाते हैं। आपके घरम आपको 
एक घट प्रतीत होता है। उसमें आप ठंडा जल भर रखते हैं। आप 
सो गये | तव घट चला गया, रहा नहीं । यदि होता तो आपको प्रतीत 
होता । आप जब जागत्‌ अवस्थामें जाते हैँ तब भी आपको वह घट प्रतीत 
नहीं होता । आपका ध्यान भी उस ओर नहीं है । यदि घट होता तो 
अवद्य ही उसपर आपकी दृष्टि पडती, उसका ध्यान होता । परन्तु जब 
आपको तृपा लगती है, शीतल जछकी आवश्यकता होती है, तब आप 
अपने अज्ञानसे उस जरूपू्ण घटको उत्पन्न करते हैं। शोतछजलका तब 
पान करके शान्त होते हैं। पुनः वह घट अदृश्य होगया। जब्र-जतर आपकी 
« उस जलपूर्ण घठकी आवश्यकता होती है तव-तब्र आप उसे नया पैदा करते 


( १३९ ) 


हैं। आपको जो ऐसा प्रतीत होता है कि वह वही घट है, नया नहीं है, 
उसी भूतलगें है, वैसा ही है, उसमें वही जछ है, वह तो आपका भ्रम 
है। उस नवीन उत्पन्न हुए घटम और प्रथम उत्पन्न विनष्ट घटमें इतना 
अधिक साहश्य होता है कि आप कह द्वीजहीीं सकते, जान दी नहीं 
सकते कि वह वही घट है या नूतन | जल और स्थलूम इतना अधिक 
साहदय उत्पन्न हो गया था कि दुर्याधन समझ दी नहीं सका था कि यह 
जल है या स्थल ! यह स्थल है या जल १ देश, काल, वस्तु ये तीनो 
मिलकर जीवको प्रान्त बनाते हैं। इस सिद्धान्तके अनुसार ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेशय, शूटर, ढेढ, भड्डी, चमार, हिन्दू , मुसलमान, पारसी 
आदि मनुष्यके स्वाभाविक भेद तो नहीं हैं । परन्तु मनुष्य की अविद्याने 
इन भेदोको मनुष्यके लिये पेदा किया है। प्रत्येक जीव अपने अज्ञानसे 
जिस वल्तुको जन्म देता है वह उसीके लिये होती है, दूसरोंके लिये 
नहीं। अन्यकारमें रज्जू-सर्प सबके लिये मयप्रद या द्वानिप्रद नहीं होता । 
जिसकी अविद्याने उस रज्जूसर्पको उत्पन्न किया है, उसीके लिये वह 
दुःखढ है, वही चीत्कार करेगा, वही कापेगा, वद्दी सर्पंबंधके लिये अख्न- 
शज्त इंढ़ेगा, वह्दी व्याकुल बनेगा । दूसरा आदमी तो वहों हो उसी घरमे 
निर्मय सोता रहेगा, आनन्दका अनुमव करता रद्देगा | उसके लिये वह सर्प 
है ही नहीं | वेदान्त कितनी सुन्दर युक्तिका प्रयोग करके मानवजातिको 
राग द्वेप, नीच-ऊँचकी भावनासे दूर लेजानेका प्रयास करता है । उसमें 
बेदान्त सफल होता है। में आपको भी कद्दता हूँ कि आप वेदान्तकी 
पद्धतिसे विचार करें | आपका भ्रम और आपकी भेदबुद्धि अवश्य अद्दय 
बनेगी । आपको भ्रम हुआ है, आप अवियासे णद्दीत हैं, अतणव आपको 
अधिए्ठान-सत्यवस्तु-जिसमें आपको भ्रम हुआ है वह वस्तु-प्रतीत नहीं 
होती है । आपमेंसे कोई ब्राह्मण हैं, कोई वणिक है. और कोई पाटीदर 
हैं। आत्मा तो आपमेंसे कोई नही है । वेद तो कहता दे कि “पुरुष 
एवेद॑ सर्वेम?” यह सब पुरुष ही है। पुरुष अर्थात्‌ आत्मा | बेद आप 
सबको आत्मा कद्दता है। आप अपनेको ब्राक्षण या वणिक्‌ कहते हैं। 
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कहाँ है आपका वेटोंपर विग्वास ! आप जिस ग्रन्थको अपना धर्मग्रर 
मानते हैं उसकी आज्ञाका भी आप स्वीकार नहीं कर उकते। यहाँ तक 
आपको अविद्याका नञ्मा चढ़ा है । मूर्ख छोगोंने आपको पुराणके मूर्खमोग्य 
उद्यानमें लेजाकर बन्दरकर टिया हैं। वहाँ आपको सत्वका दर्शन हो 
ही नहीं सकता | आप मागवत्‌ सुनते हैं, इसकी अपेक्षा उपनिपद्‌ सुने 
तो अधिक छाम होगा | भागवत्‌ निकृष्ट अन्य नहीं है । बहुत दुन्दर 
गन्‍्य है। परन्तु अन्ततोगत्वा वह भी तो पूराग ही है। सब पुराणोंकी 
अपेक्षा मागवत्‌ बहुत मुख्दर पुराण है। परन्ध आपको अधिक यही 
छुननेकी मिलता हे कि आप भगवानकी भक्ति करें। भक्तिका सत्वरूप 
आपके समक्ष प्रकट नहीं होता है-नहीं किया जाता है । इसीलिये आप 
“पुन्नि-पुनि अक्षत पुनि-पुनि पानी? प्रतिदिन उसी अक्षत ( चावल) 
ओर उसी जलको चढ़ाकर, मक्ति करके कृता्थ बनते हैं । उपनिषद्‌ ऐसी 
भफिके लिये आपको कभी मी ग्रेरणा नहीं करेगी। वह तो आपको 
सयमी वनावेगी, निर्दोप बनावेगी और मनुष्य बनावेगी | 





ता० ७-३-१५० के दिन मोम्बालासें किया हुआ प्रवचन । 
सायवत-कथा 
(९२ ) 


एक मनुष्य रात्रिम इतना अधिक खाता है कि वह अघछुरम गिना 
जाय | एक मनुष्य गरीरसे इतना काम लेता दे जितना बैठ्से | एक 
मनुष्य अतंबमी जीवन व्यतीत करनेके कारण अत्यन्त निल मत्तिष्क- 
वाढया वन गया है । एक मनुष्य रात-ठिन चिन्तामें ही दबा रहता है। 
ऐसे ही छोग रातमे निद्रामें स्वप्न देखते हैं। स्वप्नमें वे एक ही वस्तु 
नहीं देखते--विविध अनेक वस्तुओंको देखते हैं । मिन्न-मिन्न पञ्ष, पक्षी, 
हाथी, थोड़ा, नदी, नावा, पर्वत, जंगछ, आडी, जी, पुरुष, मेला, मान, 
अपमान, अपनी इष्ट वस्तु-अनिष्ट वस्तु, अपना इश्टठेव, यह सब उनके 
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स्वप्नकी सामग्री हैं। ये ही पदार्थ स्वप्नमें देखे गये हैं। कितनी ही बार 
स्वप्नमें कोई सर्प देखता है, डर जाता है, चीत्कार करके बैठ जाता है । 
निद्रा जाती है, सरप भी जाता है। वह स्वस्थ बनता है। इसमेंसे मैं 
एक भी ऐसी बात नहीं कह रहा हूँ कि जिसका आपको अनुभव न हुआ 
हो या न होता हो । आप कह सकेंगे कि स्वप्नके देखे हुए पदार्थोंमें 
से आपके पास एक भी रद्दा हो। आप अस्वीकार द्वी करेंगे। तब थे 
पदार्थ गये कहाँ ? आप जानते हैं ? आप इसका भी अख्वीकार ही 
करेंगे | तो, क्या वे पदार्थ थे! आप हाँ करेगे। तो, क्या वे पदार्थ 
सत्य थे ? आप अस्वीकार द्वी करेंगे। इन स्वप्नके पदार्थोक्ते समान दी 
यह जगत्‌ भी और जगतके पदार्थ भी क्‍यों न हों! आप कहैंगे कि 
स्वप्नके पदार्थ तो क्षणिक होते हैं और जगत्‌ तो स्थायो है। अतः 
जगत्‌ और जगतके पदार्थ स्वप्नके पदार्थोक्रे समान नहीं माने जा 
सकते । अच्छा, इस कथनमें क्या आप भूलते नहीं हैं ! एक बारूक 
जन्म लेवा है और थोडी ही देरमे मृत्युको प्राप्त होता है। क्‍या उसके 
लिये यदद जगत्‌ ध्षणिक नहीं है ! और यदि क्षणिक है तो स्वप्नवत्‌ 
नहीं है, ऐसा आप कह सकेंगे १ किंच, एक मनुष्य रात्रिम ६ या ७ 
घंटे सोता है, वह सारी रात एकके पश्चात्‌ दूसरा स्वप्न देखा करता है। 
कभी-कभी तो वह एक ही प्रकारका स्वप्न अपनी सम्पूर्ण निद्रामें देखता 
है | जागता है, जलपान करता है, फिर सो जाता है और पुनः उसी 
प्रकारका स्वप्न देखता है। इस रीतिसे स्वप्तका एक नियत काल 
हुआ । यदि कोई छह महीने तक सोता रहे तो उसके स्वप्न पदार्थ भी 
छह महीने तक टिके रहेंगे । उसके स्वप्नका उतना काछू। इसी प्रकार 
जीवन भी--शानद्वीन, विवेकद्दीन जीवन भी एक स्वप्न है। जीवनकाल 
स्वप्नकालकी अपेक्षा लग्न होता है। अतः दीर्घ समय तक ये जागतिक 
पदार्थ दिखायी देते रहते हैं। इसका भी एक नियत समय है। एक 
मनुष्य ऐसा भी हो सकता है कि जिसे कभी स्वप्न आता ही न हो। 
स्वप्न किसे कहते हैँ, यह भी वह न जानता दो। अतः उसके लिये 
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स्प्नके पढार्य नहीं हैं। इसी प्रकार एक मनुष्य एसा भी हा सकता ४ 
जिसे अविद्याका लेश भी न हो। उसकी इश्टिमें या ता यह सम्प्रणे 
बगत्‌ प्रतीत ही नहीं होगा अथवा क्षमिर द्वी प्रतीत होगा | अतः 
जागतिक पदार्थ और स्वप्न पदार्वम कुछ भी अन्तर नहीं है । इस 
तच्चको समझानेके लिये मागवत्‌ कहता ह-- 
अविद्यमानोप्यवभाति हि. हृय, 
ध्यातुर्धिया स्वप्नमनोरथी अथा । 
तत्कमे.. सद्धुत्पविकरपक॑ भनो, 
चुधो निरुन्ध्यादभयं तत- स्थात्त ॥ 
द्रेत नहीं है, तो भी प्रतीत होता है । इस प्रतीति छा स्थान है मन | 
यदि मन श्ञान्त हो सके तो जगत्‌ और ग्रतीयमान देत सब छुछ झान्त 
हो जञाव। परन्ठ मन झान्त दोता नहीं है। इसकी शक्ति अपार दे । 
इसका माहात्म्य व्येकोतर है । जगवरे मानवोने ईव्वरकों ठेखा नहीं दे 
तो मी उसके महात्म्यक्री गीत वे गाते रहते हैं। उसे प्रसन्न रखने के 
लिये पूजा-पाठ किया करते हैं। मनछे महात्म्यकों लोग प्रतिदिन देखते 
हैं, अनुभृत करते हैं। इसके पराक्रमकी कथा सुननेके लिये कहीं 
जाना नहीं पड़े | धरमे है| बैठकर दिनमर और जीवनभर इसकी कया 
नुना कर, उसझा अनुभव किया करे तो भी श्रम न प्रतीत हो | कमी भी 
अन्त न हो ऐसा इसका पराक्रम । तोमी छोग इस मनकी पूजामें कमी 
तलीन नहीं होते। कृष्ण भगवान्‌ जैसे समय योगेझ्वर भी बिसके लिये 
कहते हैं कि वह “बल्वत्‌ इृठमृ” बहुत बढ़ा वढी और दृढ़ है, उसे 
प्रसन्न करनेके लिये कोई भी प्रवत्ष नहीं करता हैं| वह मनुष्य का पागल 
पन है। “सनसव विजानीयात'” श्रति भी ब्रह्मानके झिये लिस 
मनको उपयुक्त बताती है, उसकी आराधना किसीको भी चम्मती नहीं है, 
अच्छी छाती नहीं है । मागवत्‌ कहता है कि “मनको रोको निर्मयता 
प्रात्त होगी ।” मनके रोकनेका अर्थ है मनक्की पूजा, मनकी आराधना 
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मनकी पूजा पन्न-पुष्पसे नहीं हो सकती। पन्न-पुष्प तो मनुष्य पूजाके 
साधन हैं | ईश्वरको माननेवाले ईइबरको भी मनुष्य जैसा ही मान बैठे 
हैं। ईइवरको मानवतासे तनिक भी आगे ले जानेकी इच्छा किसीको भी 
नहीं होती। मनुष्य जन्म लेता है अतः ईइबरको भी जन्म दे दिया गया। 
मनुष्य मरता है अतः ईइ्बरकों भी मारा गया। मनुष्य विवाह करता दै 
अतः ईइ्वरका भी विवाह कर डाला । मनुष्य बच्चा पेदा करता है अतः 
ईश्वर को भी बच्चा पैदा करनेवाला बना दिया | मनुष्यको शरत्रु-मित्र होते 
हैं अतः ईश्वरके भी शन्ु-मित्र बना दिये गये। मनुष्य युद्ध करता है, 
ईइवरसे भी युद्ध करा रिया | मनुष्य मूछित होता है अतः ईदश्वरको भी 
युद्धमें मूछित बना दिया । मनुष्य मनुष्यको घर बुछाता है, ईश्वरको भी 
अपने घर बुछानेका आरम्म हुआ--“आगच्छ परमेश्वर” हे परमेश्वर 
आवो, पधारो । आगन्तुक मनुष्यक्रो हस्तपादादिग्रक्षाञनके लिये जल दिया 
जाता है अतः ईश्वरके लिये भी अध्ये-पाद्की योजना हुई। मनुष्यको 
फल-फूल अर्पित किये जाते हैं अतः ईब्वरके लिये भी “पन्ने पुष्पं फल 
तोयम” अर्पित होने छगे। मनुष्यको रहनेके लिये घर चाहिये, अतः 
ईइ्वरके लिये भी घरका प्रबन्ध हुआ--मन्दिर उसका नाम पड़ा । इस 
मूर्खतापूर्ण पूजासे ईशवर-परमेश्वरका कोई भी सम्बन्ध नही है। ऐसी पूजा- 
से वह कभी सन्तुष्ट नहीं होता--कभी सन्त॒ष्ट नही हुआ है । उसे इससे 
प्रसन्नता भी नहीं होती है । उस ईइवर की प्रजा आप करे, उससे पूर्व 
मनकी पूजा करे | सत्यसे, सदाचारसे, भ्रद्धासे, अनन्त विशुद्ध प्रेमसे, 

परोपकारसे, दीनोंकी सेवासे, सहिचारसे आप मनकी पूजा कर सकते हैं । 

ईइवरकी पृजाके लिये वस्तुतः जो सामग्री चाहिये, वही सामग्री मनः 

पूजाके लिये भी चाहिये । वेदने जिसके लिये कहा कि “यज्ज्योतिरन्तर- 

मृतम्‌ ?” वह आन्तरिक प्रकाश है, हृदयका प्रकाश है, अमृत है, कपी 

मर नहीं सकता । ऐसे अमृत मनको, ज्योतिःस्वरूप मनको, सावधान 

होकर आप पूजं, उसकी सेवा करें, उसे पवित्र बनावें, मनको प्रसन्न 

करें | सवेकल्याणकी सिद्धि स्वय ही हो जायगी | 
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अहकार त्याग करें, पाखण्डका त्याग करें, ईमका त्योंग कर, 
किसीकी अवगमना वा अवमानना न करे, में महान हूँ, में सवश्रष्ठ हूँ 
ऐसा अमिमान न करें, इन उपायेते आपका मन पवित्र हो जावगा | 
सत्यनान तो आपको तमी स्करित होगा जब आपको अपनी अज्ञनताका 
भान होगा। उस समय आपके समक्ष एकच्रार आछर उपग्थित होंगे 
आपके वे उयठवी कर्म । उस समय आपने जिस पाखण्डकों बढाया है, 
उसके लिये, व्म्मके लिये, छोमके लिये, मोहके लिये, वश्चनाके लिये 
आपको ढजा होगी, पश्चात्ताप होगा। उस सम्रव आपको वास्तविक 
मान होगा कि--- 


नैज्ास्य कश्चिद्धविता नायं भवति कस्यचित्‌। 
पथि सद्गतमेवंद॑. दारन्धुसुछबनेंः ॥ 
अनित्ये प्रियसंवासे संसारे. चक्रवढ़्तो । 
पथि सद्बतमेवतद्भधाता माता पिता सखा॥ 


जीवका कोई अन्य साथी है ही नहीं। ह्री, कुट्टम्बीजन, मित्र, 
ये सब्र तो मार्गमें मिल गये हुए साथी हैं। उस समय आपको विश्वास 
होगा कि यह संसार अनित्य है। यहाँ आप डिसे अपना प्रिवजनन मानते 
ये, वह कुछ नहीं है। आप बिसे पू्वमें ध्यिर मानते थे वह तो गाड़ीके 
चक्रके समान ग्रतिक्षत ऊपर-नीचे, जानेवाली, धूमनेवाली वस्तु दै। 
माता, पिता, भाई, मित्र, ये सव, जब आप यात्राके लिये निकले, तव 
मार्ग, अधमागेम प्रिछ गये हुए साथी हैं। ऐसा ज्ञान जछ आपको 
होगा तत्र आपकी आँख खुलेगी। दसरोंके लिये आप बैल बने हैं, दूसरोंके 
लिये आप असत्य बोलते हैं, दूसरोंके लिये ही ऋरता, कपट, छल, वश्धना 
आप करते हैं और दसरोंके लिये ही, दसरोंके साथ आप द्वेष करते हैं 
और आपकी सभी इच्छाएँ दसरोंके लिये ही प्रवर्तमान हैं, ऐसा श्ञान 
जिस दिन आपको होगा उस दिन आप अकस्मात्‌ धोल उठेंगे कि-- 


( १४८५ ) 


जानामि फाम त्वां चेत्र यच्च किगख़ितिपय॑ तव | 
तवाहँ. प्रियमन्विच्छन्नात्मन्युपलभे. सुखम ॥ 
काम जानामि ते मूल सद्ल्पात्किल जायसे | 
नत्वां सकुल्पयिष्यामि समूछो न भविष्यसि॥ 


“है अमिलाप, ठके क्‍या प्रिय है, यह में जान गया | ठुझे प्रिय थी 
मेरी वेदना | तुझे प्रिय थे मेरे शोक और सनन्‍्ताप। तुझे प्रिय था मेरा 
विनाश | अब मैंने ठुझ्ले अच्छो तरहसे जान लिया, पहचान लिया | 
अन्र तो मैं ऐसा करूँगा कि तू जड-मूलसे ही उखड जायगा। तुझे में 
निलछाता था और तू मेरा अहिंत सोचता था । अब तो में ठुझे जीने नहीं 
दूँगा और मेरे जीवनको नष्ट नहीं होने देगा ।? 


में आपके सामने ये सत्र बातें करता हूँ परन्तु में मानवजातिको 
पहचानता हूँ । मैं जानता हूँ कि आपके हृदयमे ये मेरी शास्त्रीय बातें 
आज स्थान प्राप्त नहीं कर सकेंगी । आप जगतके सुखके अभ्यासी हैं । 
परन्ठु आपको इतना ध्यानमें रखना द्वी चाहियेकि इस सासारिक 
सुखोंके पीछे-पीछे दुःखोंका समाज आ रहा है | आप हैरान दो जायैंगे। 
छाखों और करोड़ों मानवोने इस जगत्‌के ध्ुखोंकी परीक्षाकी है। इसमें 
सार नहीं है । जीवनका यद्दी और इतना ही रहस्य नहीं है । इससे भी 
आगे आपको जाना है और जाना पडेगा | आप आज जायें या काहुह, 
यह तो घटनाओंके ऊपर आधारित है। में तो आपको आपके पूर्वजोंका 
सन्देश सुनाने यहाँ आया हूँ । में सुनाता रहेँगा | यह मेरा धर्म है । 
आप कभी भी तो मेरी बातका स्मरण करेंगे ही | 

मैं आपके सामने तीर्थ, अवकी बात नहीं करता हूँ । भागवत भी 
इस झगडेमें अधिक पडता नहदी । आप जाकर तीर्थम स्नानकर आवें 
और आपके पाप घुल जायैंगे, नष्ट हो जायैंगे, यदद मुझसे नहीं ही कहा 
जायगा । अजानियोंकी भाषा में नहीं बोलना जानता | आपको गद्भास्नान 
करना हो और आपके पास धन द्वो तो आप जाकर नित्य स्नान करें, 

१० 


क्षो 


( १४5६ ) 


इसमें मुझे कोई कष्ट नहीं है। परन्तु वद्रि आप उस स्नानसे मोक्षकी 
प्राति मानते हों तो इसमें मेगा भारी विरोध है। हमारे झारुकारोंमें से 
एक भी झासऊ्रकार नहीं जह रहे हैं कि गन्ञास्नानने मुक्ति मिलती है | 
पुगण बोलते हैं। परन्ठु उनके जेंलनेझा बहत महत्व नहीं है| ण्रागोंके 
सम्बन्ध्म में एक दिन आपको समझा चुना हैँ। उससे अधिक कुछ 
ऊहनेको नहीं रह जाता। आपको ही परीक्षा ऋरनी है। प्राण 
अहते ६--- 


गद्का गद्नेति यो ऋवाद्योजनानां शतेरपि। 
मुच्यते सर्वेपापेभ्यो विष्णुल्ेक॑ स गच्छति॥ 


“जो मनुष्व ४०० क्रोश दूरसे मी गड्ढा, गड़ा, इस रीतिसे बोलता है. 
वह सब पापों छूटकर विष्णुलोकक्नो ग्रात होता है ।” अच्छा, आप 
यह मी वो मानते ही हैं 'क्ति उमी दुःख आपके पार्पोके ही फल हैं। 
कोई अन्धा बने; कोई काना बने, कोई नि धन च्नं, छोई कोट़ी चर, 
ऋिसीको वाल्वचा न हो, आपके मतसे और पुराणेके मतसे यह सब्र 
पापका ही एल हू | तब्र आपमेसे कोई एक “गड्जा-गद्स्‍ा” शोलकर 
देखें कि उसकी गयी हुई आँखे पुन. मिल्ती हैं, उसका छोढ़ मिव्ता हं, 
उसके घर वाल्वच्चे खेलने-कूदने लय जाते हैं, निर्धन मनुष्य धन प्रातकर 
छेता ह। ग्रत्वेऊ वस्तुक्नी परीक्षा जुरनी चाहिये। परीक्षाकर लेनेके 
पश्चात्‌ ही उते या किसी भी बातो माननेमें बुद्धिमचा है। आप 
ऊठाचित्‌ इुझे नास्तिक ऋह् देगे, तो उससे मेरा क्या व्गिडेगा १ बढ़ि है 
आपके पाल कुछ घनऊो आश्ासे आया होता तो इस शिवमन्दिरमें बठकर 
आपको ऐला स्पष्ट और सत्य उपदेश कर ही नहीं सकता । हुभे आपको 
राजी करने, प्रसन्न रखनेछी बात तत्र करनी पड़ती। परन्तु संन्यासी ऐसा 
पाप ऋर नहा उकता। व्यास्यद्धीपर केठकर मे आपको मूखमागम 
जानका पंरया नहीं कर सकता | हमारे पूर्वज महती तपश्नर्या ऋछरके, 
शाञ्ञ लिखकर हमें दे गये हैं। मै उन भाल्नोंका अभ्यासी हूँ। उनका 


) 
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ममशञ हूँ । मेरा धर्म है कि मैं आपको सच्छाज्ञोंका उपदेश सुनाऊँ और 
समझाऊं। अतः मुझे तो पुनः पुनः आपसे कहना है कि---- 


सत्य॑ तीर्थ क्षमा तीथ तीथेमिन्द्रियनिप्रहः । 
सर्वेभूतदया तीथ तीर्थंमराजबसेव च॥ 


आप सत्य बोले, सत्य ही सुनें, सत्यका ही आचरण करे, अपराधीको 
दण्डदेनेकी क्षमता होनेपर मी उसे क्षमादान दे, अपने सभी इन्द्रियोंको 
यथाशक्ति विषयवासनासे दूर रखें, सभी प्राणियोंके ऊपर निहेतुक दया 
करें और नम्र बनें, यही सच्चा तीथ है | इस तीर्थमे यदि आप स्नान 
करेंगे तो मुझे तो कुछ भी मिलनेका नहीं। अतः मेरा कोई इसमें 
स्वार्थ नहीं है। आप काशी, प्रयाग, जाकर गद्भास्नान कर आवे और 
इसे ही तीये मात्र मान ले तो मेरा कुछ बिगड़नेका नहीं है। छाम, 
अलाभ्न, हित, अहित, आप अपने ही हार्थोसे अपने लिये भी और 
अन्योंके लिये भी पैदा करसकेंगे। मेरे जैसा तो आपको वेबल सत्य- 
मार्गकी सूचनामात्र कर सकता-है। भागवतको सुनानेवाले तो अपने 
पेटके लिये आपसे प्रार्थना करते हूँ कि आप मागवत सुनें। और आप 
सुनेगे ही वया ? आपको तो एक व्यसन पड़ गया है कि जहाँ सप्ताह 
हो वहाँ जाना और थोडा सा गप्पे मारकर हाथ हिल्यते हुए घर पहुँच 
जाना । पोथीपर थोड़ेसे पैसे चढ़ा देंगे। इससे अधिक सप्ताइसे आप 
क्या प्राप्त करते हैं ? सप्ताह सुननेवाले इस मन्दिर्में क्या कह सकेंगे 
कि उन्होंने काम, क्रोध, छोम, मद, मोह, असत्य, ईर्ष्या आदि दुर्गुणोंका 
त्याग किया है ! यदि ये सब कीचड़ सूख नहीं गया है तो आप मोक्षकी 
इच्छा किस रीतिसे कर सकते हैं? आप इसका विचार करते हैं १ आप 
अन्योंको समझा सकेंगे ! अतः आप च्यसनोंसे वच जायें। जैसे चाय 
पीना एक व्यसन है, बीडी-सिग्रेटके व्यसनी लोग एक दूसरेको धूओं 
उड़ाते देखकर झट उसके पास “कैसे हैं !? ऐसा कहते हुए पहुँच जाते 
हैं, गंजेड़ी लोग, गॉजा पीते हुए किसीको देखकर खाँसते-खाँसते तुरन्त 
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ही “क्यों गुर” ऐसा कहते हुए. उसके पास पहुँच जाते हैं, उसी प्रकार 
आप भागवत सप्ताहका नाम सुनकर, भागवत वाचनेवाले माईके पास 
पहुँच जाते हैं | यह सब व्यसन है। इसमेंसे आप छूट जाये । भागवतको 
आप सुनें तो मुक्ति प्राप्त करनेके लिये ही । मुक्ति आपको अवश्य मिलेगी; 
परन्तु भागवतके उपदेशके अनुसार आचरण करनेके लिये आपकी तैयारी 
होगी तब । 
८-७-७० के दिन सोम्बासासें किया गया प्रवचन | 


भागवत कथा 
(२३ ) 
कल तुमको भागवतने बतलाया कि जगतूमें भेद नहीं है, फिर भी 
माल्स होता है, इसकी निद्नत्ति का मागे भी कछ कहा गया है | आज 
आगे उुनो-- न 
ख॑ वायुममि सछिलं महीं च॑ 
ज्योतींषि सत्त्वानि दिशो द्ुमादीन्‌ । 
सरित्समुद्रांदध हरे: शरीर 
यत्‌ किज्च भूतं प्रणमेदनन्य: ॥ 
इत्यच्युताडपि. भजतो&्चुबृत्त्या 
भक्तिविरक्तिमेंगवर्सबोधः । 
भवन्ति वे भागवतस्यथ राजं- 
स्वतः परां शान्तिमुपैति साक्षात्‌ ॥ 
भागवत कहता है कि, जगतमें जो कुछ है, वह केवल परमात्मा है, 
दूसरा कुछ नहीं । श्रुति भी कहती है कि एक परमात्माके सिवा यहाँ 
जो कुछ भी दूसरा देखता है, मानता है, वह पुन+पुनः क्लेशका 
अनुभव करता है। “सर्च खलु ह॒दं ऋह्म” जो कुछ आप आज मी 
देख सकते हैं, वह दूसरा कुछ नहीं है, त्रह्न ही है। आपको दूसरा कुछ 
यहाँ प्रतीत होता है वह अनादिकालके प्रमके कारण ही। भागवतका 
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यह छोक और उपनिषद्की श्रति दोनों एक ही वस्तु कहते हैं । यह 
छोक कहता है कि आकाश, वायु, अग्नि, पृथ्वी, नक्षत्र, पश-पक्षी 
आदि प्राणी, दिशाएँ, वृक्ष, लता, गुल्म आदि, नदियाँ, समुद्र जो कुछ 
आपको दिखायी देते हैं, अथवा दिखायी दें, वे सब प्रभुके शरीर हैं, 
ऐसा मानकर अनन्य भावसे, प्रभुभावसे ही उन्हें प्रणाम करना चाहिये | 
एक दिन मैंने आपको बृहदारण्यक उपनिपद्की थोड़ी श्रतियों सुनायी 
थीं। उसमे भी आकाश, प्रथ्वी आदि सब्चको आत्माका शरीर कहा है। 
शरीर का तात्पय इतना द्वी कि परमात्मा सवत्र व्यापक है। उससे कोई 
वस्तु रिक्त नहीं है । आप देख सकते हैं कि जो छोग कहते हैं कि भक्ति 
बहुत ही सरल है, वे भूलते हैं। भक्ति, शानके समान ही कठिन है । 
सर्वन्न भगवहुद्धि होना यह सरल काम नहीं है। बिना इड्डीके जीमको 
हिला डालना दूसरी बात है और हृदय-मन्थन दूसरी वर है। आगेका 
छोक कहता है कि जब इस प्रकारसे मगवत्साक्षात्कार जीवकों हो, तो 
ही उसे भक्ति मिलती है, वैराग्य उत्पन्न होता है और भगवत्‌-तत््वशान 
द्ोता है। फिर तो वह पराशान्ति को प्राप्त कर लेता है, मुक्त हो जाता 
है। इन दोनों छोकोंको इकट्ठा करके इसमे से एक तत््व शोधनेका 


प्रवास किया जाय। 
आप नहीं जानते | शानकी थोडीसी भूमिकाएँ हैं। शान सहसा 


उत्पन्न नहीं हो जाता | जैसे लौकिक अधरज्ञान प्राप्त करनेके लिये पहली, 
पूसरी, तीसरी, कक्षाये--श्रेणियाँ' होती हैँ, और उन भ्रेणियोंके अनुसार 
चलनेसे ही ज्ञान पिल सकता है, वैसे ही शानकी जो ये श्रेणियों, सीढियाँ 
तैयार कीगयी हैं उनके ऊपर धीरे-धीरे पग रखकर चलनेवाल् सुमुक्षु 
जीव अन्तमें परमपद्‌ प्राप्त करता है | वे सात भूमिकाएँ; इस प्रकार हैं-- 
शानभूमिः शुभेच्छा स्थात्‌ प्रथमा समुदाह्यता | 
विचारणा द्वितीया स्यात्‌ तृतीया तनुमानसा ॥ 
सच्त्वापत्ति१ चतुर्थी स्यात्‌ ततो संसक्तिनामिका। 
पदाथोभाविनी पषष्ठी सप्तमी तुयेगास्मता॥ 
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शुसेच्छा, सुविचारणा, वनुमानसा, सत्वापत्ति, अमंसक्ति, 
पदाधोभाविनी, तुयेगा, ये सात ज्ञानकी भूमिकाएँ कहत्यती हैं, सबसे 
पहले प्रथम भूमिका झुभेच्छा ह, ग्यमकी इच्छा श्मेच्छा कहलाती ६ | 
यह भी आपको जानना चाहिये कि आपके साथ किसी मनुध्यने अगठा 
किया । उसने आपका अपमान किया । आपके मनमे उसके प्रति क्रोध 
या ग्ठानि नहीं आना चाहिये | ऐसा असम्व च्यत्रह्दार करनंगल अनानी 
है। अज्ञानीके ऊपर क्रोध नहीं किया जाता, दया की जाती है| आप 
परमेश्वर आंगे उसके लिये प्रार्थना करें कि प्रभु उसे सद्ृद्धि दे, उसे 
सन्‍्मागम ले जा, वह असम्य व्यवहारसे अछ्य हो जाय। इस प्रकार 
जो अपना अहित करनेवालेके लिय भी इच्छा, उसे श्रम इच्छा कहते 
हैं। कमी किसीकी आपसे अधिझ श्नमे, धनमे, पुत्रपीत्राशिजिनमे, 
प्रसिद्विम, ऐव्वयम, मान-प्रतिष्ठम बढा हुआ देखकर आपके मनमे विद्वेष 
नहीं होना चाहिये | विदेषके कारण उसके लिये किमी भी बुरी इच्छाड 
बदले आप ऐसी इच्छा करें कि परमात्माकी कृपासे जो सुखमें रह सके, वह 
मले रहें । दूसरी दुःखी भाई-बहने मी उसी प्रकार मुखी हों, प्रतिष्ठा प्राप्त 
करें, सदाचारका पालन करें और प्रभुकी ओर बावें । ऐसी इच्छा श्मेच्छा 
कहलाती है । आप यदि ऐसा मानेगे कि में द्वी सर्वोत्तम, मेरा ही धर्म 
सर्वोत्तम, म॑ कहूँ वह अच्छा और सत्य, तब आपके इड़यमें हेंप हुए; बिना 
नहीं रहेगा क्योंकि जब इच्छाका पराजय होता है, रुकावट होती है, तत्र 
मनुप्य क्रीधी बनता है) गीतामे जो कहा है कि काम एप क्रोध 
एप” इसका यही तात्पय है | इच्छाकी पृतिमें जब कोई विन्न आता है 
तब इच्छाही क्रोधके रूपमे बदल जाती दै। उसके विधातसे क्रो 
अवश्य उत्पन्न होता दै। इसलिये आपको “सव्वेत्र समदर्शनः? 
प्रत्मेकके श्रति समान भाव रखना चाहिए। कोई मनुष्य जन्मसे द्वी नीच 
या दुष्ट नहीं होता । उसका स्वमाव दुष्टता या नीचताका पडता है तत्र 
दुष्ट या नीच बनता है । कोई घर्म नीच नहीं होता क्योंकि कोई धर्म 
मनुष्यको पाप करनेका उपदेश नहीं करता | यह दूसरी वात हद कि 
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अम॒क वश्तुको आप घर्म मानते हो उसे वह अधर्म मानता हो । यह 
तो देश, काल, बुद्धि, उपयोग, आवश्यकताके ऊपर अबलम्बित है। 
आप मछली खानेमे पाप मानते हैं अतः आप बंगालके छोगोंको भी 
मत्त्याहारसे अलग करनेकी इच्छा रखें और वह मत्त्याद्वार न छोडे तो 
आप उसे नीच, या म्लेच्छ या अधम नहीं कह सकते | उसकी परिस्थिति 
ही ऐसी है, देश ही ऐसा है, उसकी आवश्यकता ही ऐसी है कि जो 
उसे मत्त्याहारकी ओर प्रेरित करती है। आप कन्दमूल खाते हैं। 
एकादशीके दिन भी आप फलाहार करते हैं। जैन-धर्म कन्दमूलको 
अखाद्य मानता है | आपकी दृष्टिसे वह धर्म और उसकी दृष्टिसे वह 
अधर्म। लड़नेको स्थान कहाँ है ! आप वैदिकघम पाछते हें, जैन 
जैनधर्मके आचार पाछते हैं | प्थक्‌-पृथक्‌ भूमिका है | युद्धके लिए अव- 
काश नहीं है । आप किसी धर्मको निक्ृष्ट मत गिने, दोष और निर्बछताएँ: 
आपके धर्ममें भी होंगी, दूसरे धर्मामें मी होंगी। तंत्र दूसरेको ही दोष 
देनेका क्या कारण ? इस रीतिसे तत्त-विचारकर सब्रक्रे लिये कल्याणकी 
इच्छा रखना यह शुभ इच्छा कहलाती है। मैं कभी झठ नहीं बोँगा, 
किसीको नहीं ठगूँगा, बश्चना नहीं करूँगा, अनीतिके मागेसे नहीं जाऊँगा, 
दम्म नहीं रखूँगा, पाखण्ड नहीं पादगा, ऐसी इच्छा शुम इच्छा 
कहलाती है। ऐसी इच्छाएँ जब स्वाभाविक बन जाएं तब एक दूसरी 
इच्छा करना है। वह यह-- 
स्थितः कि मूठ एवासिमि प्रेक्ष्योहं. शास्रसज्नेः । 
चैराग्यपूवेमिच्छेति शुभेच्छेत्युच्यते बुधेः॥ 
( वाराहोपनिषद्‌ ) 
शास्रसज्वनसंपकवेराग्याभ्या परूपिणी । 
प्रथमा भूमिकेषोक्ता सुमुक्षुत्वप्रदायिनी ॥ 
( अन्नपूर्णोपनिषद्‌ ) | 


जो भेदवर्धक न हो ऐसे शासरोंका श्रवण, मनन, निदिध्यासन, 
सत्पुयषोंका सद्भ, वैराग्य अर्थात्‌ सासारिक वस्तु और व्यवहारमें अरुचि, 


( १५ 


न्द 


) 


इन सबका निरन्तर संवर्धन यह पहली भूमिका अर्थात्‌ श्॒म्ेच्छा नामक 
भूमिका है। शास्त्र मनुष्यजातिके मित्र हैं। ये हाथ पकड़कर बुरे 
मार्ग से बचा लेते हैं। परन्तु शात्र अनेक हैं। अनेक विचार रखने 
वाछोंके द्वारा लिखे गये हैं। आपको तो उन भाजोंका ही स्रीकार 
करना है जो आपके अज्ञान को, शद्ढाको, ऋमको, निरर्थक रुचियोंको 
आपके पाससे हटा सकें । जवतक आप सन्देह और रुचि की टासतामे 
रहेंगे तत्रतक इस प्रथम भूमिकाके लिए भी अयोग्य ही भाने जायेंगे। 
अतः आपको निर्श्रंम बनना है। निर्भ्रम वननेके लिए योग्य झात्रोंको 
ही आप मानें। यही बात सत्पुरुषोंके लिए मी जानिये। आप किसीको 
असत्युरुष नहीं समझें पर उयाना नहीं है । सत्‌ किसे कहेंगे, यह विचार 
लीजियेगा | बहुत बडा विद्यान्‌ ही वही सत्पुदप है ऐसा कमी मत 
मानियेगा। एक मूर्ख भी सच्चरित्र हो तो वह सत्‌ कहदछायेगा और 
तुम्हारे व्वेयमें सहायकका कार्य करेगा | सत्पुरषका खोजना कठिन 
काम्र है। एक मनुष्य अपनेऊो बेदान्ती, या भक्त, या योगी, या विद्वान्‌ 
कहा सकता है, किन्तु यदि वह अमत्यवादी हो, चोर हो, अनीतिके 
मार पर जाता हो तो वह सत्पुरुष नहीं है। काछाबानारी सत्पुरुष नहीं 
हो सकता | पागड़ी छे-लेकर मकान भाडेसे देनेवाल्य सत्पुरुष नहीं ही 
होगा । वह महान्‌ पापी, वह महान्‌ अधर्मी, और महान्‌ दुराचारी है। 
उसे एक पाई या एक हजार या दस हजार पागड़ी लेनेका क्या अधिकार 
है! उतका घर है। उसे भाडेसे घर देना है। भाड़ा लेना ही है | 
फिर पागड़ी किस वात की ! वह निर्दय है। उसके हृदयमें यह भाव 
नहीं आता कि मेरे पात एक चीज पड़ी है उसका उपयोग वह करता 
नहीं है । दूसरे भाइयोंको उसका उपयोग करना है, उसके बिना दूसरेको 
अयुविधा हो रही है, उस समय उसे दया नहीं आती | वह केवल स्वार्थ 
देखता है | इसलिये वह सत्पुरुष नहीं है। इस प्रकार खूब विचारकर 
ही सत्युदषका निश्चय करना है। वह महापुरुष आपके हृदयमें रही 
हुईं वासनाओंका नाश करेगा, करायेगा, आपक्नो मोक्षकी ओर खींच ले 
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जायगा | मोक्षके उपयोगके लिये ही ये गासत्र, सजन, और वैराग्यको 
प्राप्त करनेकी जो इच्छा वह शुभ इच्छा कहलाती है | 

जगत्‌ शुभ और अश्युम पदा्थोंसे भरा है, ऐसा लोग मानते हैं। में 
समझता हूँ कि जगतूमें अशुभ कोई पदार्थ नहीं है। अपनी अश्यभ 
इच्छाएँ द्वी पदार्थका अञ्यम बनाती हैँ | फिर भी जिसे हम अश्वम मानते 
हो उसके लिये कभी भी इच्छा न करें। पर उसके लिये द्वेप भी मुमुक्षुसे 
नहीं किया जा सकता | देपकी बृत्ति ही पिघल जानी चाहिये । महात्मा 
गाँधीजीने छगमग ५० वर्षोसे हेपबइत्तिका त्याग क्रिया था। कितने 
लोगोने उनका तिरस्कार किया पर उनके महान्‌ और गम्मीर दृव्यमें उन 
लोगोंके प्रति द्वेप नहीं हुआ था। अतः मुम्क्षुका धर्मद्ेप नहीं है | 
यद्द तो बढ़ी पामरता है। ढवेपी मनुष्य सिंह, वाघ, बर्र, सर्ससे भी भयानक 
प्राणी हैं। इस घातक पतद्मओंसे तो रक्षाकी जा सकती है पर द्वेपी मनुष्य 
ऐसा घातक होता है कि उससे बचना बडा कठिन काम है | इसलिये 
देपादि छोड़कर, हर एक तरफसे उदासीन होकर अपने मार्गसे जानेकी 
द्वी इच्छा रखें। कछ सोमवार है, परसों दूसरी भूमिकाओं पर विचार 
करूँगा | 


२३-६-१७० को मोम्बासा में दिया गया प्रवचन । 
भागवत-कथा 


(२४ ) 
परसों शञानकी भूमिकाओंका आरम्म किया था। पहली भूमिका 
समाप्त हो गयी है | अर्थात्‌ केवल मेरे भाषणमें आपके जीवनमें तो अभी 
इसका प्रारम्भ भी नहीं हुआ । 
अब दूसरी भूमिकाका विचार-- 
छुविचारणा यह दूसरी भूमिका है। पवित्र विचार करना, यह 
दूसरी भूमिकाबालोंके लिये आवश्यक कर्तव्य है। ये भूमिकाएँ शानकी 
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हैं, अतः नानीक डिये ही ये दूरी भूमिका है ऐसा नहीं मानना 
चाहिये | अच्छे विचार तो नो करे उसीको व्यम होगा, क्रिसीकों हानि 
होगी ही नही | णद्वस्थ नो अन्छे विचार करें तो पतित वा पापी नहीं 
हो जावगा, उसका भी कत्याग ही होगा | श्रमेच्छाके लिये मी ऐसा ही 
सम्रझना | ध्रमेच्छा, सुविचार, तनुमानसा थे तीन भूमिकाएँ मनुप्यमात्रके 
ढिये श्रेयस्कर हैं | शद्स्थ हो या सन्‍्यासी हो, गाछऊ हो या युवा अथवा 
ब्रृद्ठ हो, ये तीन सीढ़ियाँ तो सबके ख्थि हैं। माग्तभूमिकी बही विशि- 
पवा है | यहाँ--अर्थात भाग्तम अमझ कक्षातक्त सभी छानी ही होते 
हैं | दूसरे देशका डानी और भारतका शहस्थ बगबर ही हो सकते हैं। 
आधूके बाबू गिरनारक्के सिद्ध इस छोऊोक्तिके अनुसार आवृके गहस्थ 
ओर गिरनास्के सिद्ध बसे समान माने दाते हैं, वैसे ही दूसरे देशोंकि 
जानी ओर माग्तक यहस्थ समान ही होते हैं, परन्त्र इतने ही अंश्र्मे 
कि दूसरे देश्के बिसक्तकों श्रुमेच्छासे आर्म्म करना पढ़ता है और 
माग्तीव णहस्थ पहलेस तीन सीदियोतक चढ चुका होता है । ये तो 
कनिके सीपान दूँ / सोपानपर पैर रखते ही कोई छानी नहीं हं। जाता । 
पर, मार्ग यहां है | जिसे छानमार्गम लाना होगा अयवा मजिमार्गम मी 
जाना होगा उसको मार्ममर चढने-उतर्नेके लिये ये सीढ़ियों पार करनी 
ही होंगी, गहस्वाश्रममें से प्रस्थान होगा | 

मनुन ग्रहस्थाश्रमका खूब ही गुगगान किया है। सभी आश्रमोंसे 
गृहस्थाक्रम भ्रष्ट माना गया है। दसका एक ही मुख्य कारण हे । 
गदस्थाश्रमम ही णेप तीन आश्रम--अद्चर्य, वानग्रस्य, संन्यास-- 
ग्क्षण पाते है | ग्राचीन इतिहासतले पता छगता है कि, पुराने सप्रयमे 
ऋषियोकि कुछमें दस-दस इजार आय बालक अध्यवनके लिये, सदाचार 
सीखनेके छिये, त्रह्मचयकी प्रति छेकर वेदाध्यवनके लिये आते, रहते, 
और विद्या तथा मिश्षा ग्राव्त करते। ऋषि ल्यग कृपक तो थे नहीं, 
अन्नका व्यापार भी नहीं करते थे, धर नहीं था, धरम वेमव मी नहीं या 
शौवस्तिकत्व॑ विभवों न येपां शजन्ति तेपां दयसे न कस्मात 
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कहकर भह्टिकविने ऋषियोंके अपरिप्रह ब्रतका यथार्थ चित्रण किया 
है। इन निरत्न और निर्धन आश्रमोंमें सहखों बालकोंके लिये मिक्षा 
आकाशतस्े नहीं पड़ती थी, पाताल फोडकर मी नहीं छायी जाती थी। यह 
सब्र भार गहस्थोंके ऊपर ही था। मिक्षापात्र लेकर “भवति मिक्षा देहि?? 
कहकर ब्रह्मचारी जब गृहस्थोंके घर पहुँचते तब णहस्थ-घरकी माताएँ 
आनन्दमग्न हो जातीं और मिल्षापात्रको मिक्षासे भर देतीं। इस मिक्षा- 
दानमे प्रेम था, उल्लास था, दर्याद्रद्चद्य था, और थी एक दूसरी ममता-- 
सभी के बालक गुरुकुछोंमें--ऋषिकुछों में पठते ये, सभी त्रह्मच्य त्रत छेकर 
दी वेदाध्ययन करते थे, माता-पिताको ऐ.छा लगता कि जैसे किसीके ये 
बालक मेरे घर मिक्षा लेने आये हैं, हमारे बालक भी इसी भाँति किसीके 
घर मिक्षाके लिये फिरते होंगे। कितना सद्भाव ! कितना साज्िक 
विचार ! यह मिक्षादन एक-दो दिनका कार्य नहीं था। यह तो था 
समस्त जीवनका कार्य, वंशपरम्पराका कार्य । ६५, ३६५, ४०, ६० वर्षो 


तक ये ब्रह्मचारी गुरुकुलमे रहते और उनकी मिक्षा णहस्थाश्रमी उसी प्रेमसे 
पूरी करते । यह अन्नदान, यह विद्यादान, छोटी सी वस्तु नही थी। यह 
तो जो दे वंही जाने । दान लेनेवालेको, दान देनेवालेके भाव और 
श्रमका मूल्य कदाचित्‌ न भी हो । दाता किस प्रकार अपने बाल बच्चों के 
भागमें से बचा-बचा कर दूसरोंको दान देता है। यह जाननेके लिए बहुत 
पवित्र हृदय चाहिये। जिसका दान लेना रोजगार ही हो गया है उसका 
हृदय जड बन जाता है। निर्देय हो जाता है, स्वार्थी होता है, और ऋर 
हो जाता है। वह तो पैसा द्वी गिनता है पेसा देनेवालेके ह्ृदयके स्वर 
सनाते हुए झंकार भरे तार, उसकी दृष्टिमें कोई महत्त्व नही रखते। 
पर सभी ऐसे ही नहीं होते । मनुने इस आश्रमका मूल्याह्नन किया | 
फिर तो गहस्थाश्रमके ऊपर ही वानप्रस्थका भी थोडा-बहुत भार 
पडा, और चठर्थ आश्रम-संन्यास आमश्रक्रा सम्पूर्ण भार आ पड़ा | 
भारतवर्ष के छाखों संन्यासी, साधु जीवन-निर्वाह करते हैं, बंगला बाधते 
हैं, विविध प्रकारके भोजनका आस्वादन करते हैं, अच्छे अच्छे बस्तर 
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पहनते हैं, ट्रेनमें फट और सेकण्ड क्लासमें यात्रा करते हैं, एरो- 
प्लेनकी छोटी-बड़ी गुसाफिरी करते हैं, यह किसके ग्रतापसे १ केवछ 
गहस्थाश्रमके ही प्रतापसे । तब क्‍यों न यह आश्रम पवित्र और श्रेष्ठ गिना 
जाय १ क्‍यों न यह आश्रम भगवद्धाम माना जाय ! क्‍यों न यह आश्रम 
भारतवर्षके मुकुटके हीरेके समान माना जाय! भगवान्‌ आपका 
कल्याण करें। आप इसी आश्रमके अध्यक्ष हैं। स्वप्तमें राज्यदान 
करके अपने बालक और पत्नीको बेचकर चाण्डालका ठा8 बनकर 
जीनेवाला हरिश्रन्द्र रहस्थ था। जद्धेमें से मास काटकर देनेवाछा शित्रि 
शहस्थ था, परोपकारके छिए युद्ध कर, शत्रुओंकों हराकर आषंजातिकी 
प्रतिष्ठाकी रक्षा करने वाले राम और कृष्ण गहस्थ ये। सभी आदशॉकी 
रक्षाका इतिहास रचने वाले शहस्थ द्वी थे। वेदोंको कण्ठस्थ कर, वैदिक 
अकरोंक्री अक्षरता देनेवाले ब्राह्मग गहस्थ ही थे। विरक्तपरम्परा तो 
कछकी ही वात है। इसीलिये मैंने कहा कि दूसरे देशके ज्ञानी और 
भारतके गरहस्थ अमुक दृष्टिसे समान ही गिने जाते हैं । ज्ञानक्री पहली 
तीन भूमिकाओंको पार करनेका ही यह परिणाम है । 
अब सुविचारणा नामकी दूसरी भूमिकाकी व्याख्याकी ओर चलें। 

थम इच्छाकी विस्तृत व्याख्याके पश्चात्‌ सुविचारणाक्की अधिक व्याख्याकी 
आवश्यकता नहीं ही रहती। फिर भी दिग्दर्शन कराना आवश्यक है 
ही | सुविचारणा अर्थात्‌ सुन्दर प्रशस्त विचार। ऐसा विचार जो मनुष्यको 
आगे छे जाय। ऐसा विचार जो, अद्श्य है फिर भी दृस्यक्रे समान 
भूमिकामे पहुँचा दे | ऐसा विचार, जिसका सौरम अपनेकों भी और 
दूसरे सबको भी नया जीवन-दान दे । 

क्रुद्ध: पाप॑ न छुयांत्‌ कः क्रद्धो हन्याद्‌ गुरूनपि। 

क्ुंद्ध: परुषया वाचा नरः साधूनधिक्षिपेत्‌ ॥ 

वाच्याबाच्यं प्रकुृपितो न विजानाति कहिचित्‌ | 

नाकार्यसस्ति ऋ्द्धस्य नावाच्य॑ विद्यते कचित्‌ ॥ 
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यः समुत्पतितं क्रोधं क्षमयेव निरस्यति | 
यथोरगस्त्वच॑जीणं स॒ बे पुरुष उच्यते॥ 

इस विचारका एक मार्ग है। क्रोध मनुष्यको अन्धा बनाता है। 
अन्धा तो मार्ग पर जानेके लिये किसीकी सम्मति भी लेता है, किसीसे 
रास्ता भी पूछता है। किन्तु क्रोधान्ध मनुष्य सब्र भूलता है। न करने 
योग्य काम कर डालता है। माता, पिता, बडा भाई और ऐसे गुरुजनों 
को भी मार सकता है| सन्तजनोंको भी न बोलने योग्य कठोर शब्द 
बोल सकता है। उसके लिये कोई अकतंव्य नहीं रहता और कुछ अवाच्य 
नहीं रहता । वह मनुष्य मिव्कर दैत्य-दानव बनता है अतः उत्पन्न हुए 
क्रोधको जो दूसरी रीति से नहीं, पर केवल क्षमासे दी दूर कर डालता है 
वही यथार्थ मनुष्य कहलाता है | इस प्रकारसे विचार कर, अपने शरीर 
में रहे हुए अपने महान्‌ शत्रुका जो वध करता है, पराभव करता है, 
नाश करता है वह शानमार्गकी द्वितीय भूमिकामें विचरण करने वाल 
भाग्यशाली पुरुष है । 

नाग्नि: नान्यानि शस्त्राणि न नः पाशा भयावहाः | 
घोराः स्वाथ्थप्रयुक्तास्तु ज्ञातयो नो भयावहाः ॥ 

£ अप्नि, दूसरे शास्त्र, पाश ये सत्र मेरे लिये उतने भयंकर नहीं हैं, 
नितने कि स्वार्थसे परिपूर्ण मेरे जातिबन्ध भयकर हैं ।” इस प्रकार 
स्वार्थियोंमें भयंकरताका विचार, सुविचारणा कददछाती है । 

प्रतिज्ञा 'च मया दत्ता तदा वानरसब्रिधों। 
प्रतिज्ञा च कर्थ शक्या मद्ठिधेनानपेक्षितुम ॥ 

“मैने जो प्रतिश की है उसकी उपेक्षा मै कैसे कर सकता हैँ ?” 
इस तरह वचनके लिये कही हुईं वाणीके ढछिये, सत्यके लिये आदरपूर्ण 
विचार करना सुविचार कहलाता है। 

ज्ञानं ज्ञेयं तथा ज्ञाता त्रितयं नास्ति वास्तवम्‌ | 
अन्वानादू भाति यत्रेद॑ सोहमस्मि निरञ्ञनः ॥| 
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“जन, श्ेय, ज्ञाता” यह त्रितय ८ त्रिपुटी सत्य नहीं है, कब्पित है, 
और जिसमें यह त्रिपुटी अजश्ानसे द्वी मासित होती है वह में निरज्षन हूँ?” 
द्वेतमूलमहोदुःख नान्‍्यत्‌ तस्यास्ति सेपजम्‌ ! 
हृह्य चेतग्सघा सर्वेमेकोह चिठ्रसोमलः ॥ 

सभी हु'ख द्वेतभावमें से ही जन्म छेते हैं। उसकी दूसरी ओपधि 
नहीं है, सिवा इसके कि “यह सम्पूर्ण हस्य, सम्पूर्ण श्रपश्च, मिथ्या है, 
ऐसा शान होना” और साथमें यह भी ज्ञान होना चाहिये कि “मे 
जानस्वरूप, निर्मठ, एक, अखण्ड हूँ |? 

को सौ कालः वयः रि वा यत्र इन्द्वानि नो नृणाम । 
तान्युपेक्ष्य. यथाम्राप्ततर्ती सिद्धिमवाप्लुयात्‌ ॥ 

“तैसा कौन-सा काछ है और कोन-सी अवस्था है कि जिसमे 
मनुष्यको विन्न, वाधा न पहुँचा सके ? हरएक समयमे हरएक अवस्यामें 
मनुष्यको कुछ-न-कुछ वाधाएँ तो होती ही हैं, इसोलिये उन विश्नोंकी 
चिन्ता किये बिना ह्वी जो मनुष्य अपनी उद्देश्यपूर्तिमें प्रयक्त करता रहता 
है और जिस समय नैेसा बर्ताव करना दह्वो उस समय वैसे ही कर लेता 
है वही सिद्धि प्राप्त कर सकता है। ऐसे-ऐसे विचार सुबिचारणा कहे 
जाते हैं| ऊपर वताये हुए विचारोंके अतिरिक्त एक दूसरा विचार है जो 
इस भूमिकाको बल ग्रद्दयन करता है | 

शाखसजनसम्पर्क चेराग्याभ्यासपूर्वेकम । 
सदाचांरप्रबृत्तियों श्रोच्यते सा विचारणा |) 

शात्र और सजनके संपकसे, वैराग्यके अभ्याससे वह अमेच्छा प्राप्त 
होती है। इसके पश्चात्‌ जो सदाचार पालन करनेके लिये एकनिष्ठा 
जागरित होती है, वह मी सुविचारणा कही जाती है| सदाचार अर्थात्‌ 
पवित्र आचरण, पवित्र ही आचरण करनेका जो विचार और उस 
विचारके पश्चात्‌ उसे करनेमे प्रवृत्ति, ये दोनों दूसरी भूमिकाके चिह्न हैं ! 
इस भूमिकाम विचरणाकरनेवाल्य पुरुष मद्-मास सेवन नहीं कर सकता, 
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असत्य नहीं बोल सकता, कालाबाजार नहीं कर सकता और मकान- 
भाड़ेसे देनेमे दस, बीस हजारकी पगडी नहीं के सकता | यद्द तो पामर 
नरका काम है, पाखण्डियोंका धंधा है। मूर्ख कहते है. कि इस पगड़ीसे 
मैं दानधर्मका काम अच्छी रीतिसे कर सकूँगा | पर यही तो मूर्खता है । 
चोरी करके दान करनेके लिये नही है शासत्रकी आशा और न है 
लौकिकमर्यादा | धर्म करनेके लिये अधर्म नहीं किया जा सकता | 
अधमका पैसा धर्मकार्यम खर्च ही नहीं हो सकता। ऐसे हरामका 
पैसा पैदा करनेवालेको तो उस पैसेके साथ आग सुलगाकर जलती 
चितामे, ग्रायश्रित्तके लिये बैठ जाना चाहिये “आ तो मारग छे शूरानो 
नहि कायरलनुं काम रे |? 
११-७-५० को भोस्बासामें दिया गया प्रवचन । 
भागवत-कथा 
(२५ ) 
शानभूमिका अभी चल रही है। कछ दूसरी भूमिकाका विचार 
पूरा हुआ था । इस प्रकार आप दो भूमिकाएँ समझ गये । एकबार इन 
दोनोंके नामका स्मरण करें, नहीं तो भूछ जायेंगे। अभेच्छा प्रथम भूमिका, 
विचारणा अथवा सुविचारणा दूसरी भूमिका । अब तीसरी भूमिकाका 
विचार करें। परसो मुझे यह व्याख्यानमाल्ा समाप्त करनी है। कितने 
ही भाइयोंको अभी तो अनेक विषयों पर सुनना है । व्याख्यानके बीचमें 
कोई बिपय छोडता गया हूँ और कहता गया हूँ कि यह विपय फिर कमी 
सुनाऊँगा | उस मेरी प्रतिज्ञाका स्मरण भी मुझे कराया गया है । मै यदि 
अभी सभी विषय नहीं कह सकूँगा तो फिर जब अवसर मिलेगा तब 
कहूँगा | मुझसे बनेगा तो संक्षेपम सब पूरा करूँगा । पर इतना संक्षिप्त 
तो नहीं दी करूँगा कि जिसमेंसे जिज्ञासुओंको कुछ मिले ही नहीं | 
तीसरी भूमिकाका नाम दे तनुमानसा। तनु अर्थात्‌ लघु, मानस-मन। 
अर्थात्‌ जिस भूमिकामें मनकी कम कर दिया जाय वद्द तनुमानसा कहलाती 
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है। मनको लघु बनानेका अथ बुरी रीतिसे नहीं करना है। मनुप्यका मन 
चश्चल तो होता ही है, और “मनोरथानामगतिने विद्यते” काल्दिसकी 
इस यथार्थ उक्तिके अनुसार मन अनेक कब्पनाएँ करता ही रहता है | 
इसकी कल्पनाका पार नहीं है। इसका धंधा ही यही है। यदि इसको 
इस प्रकारसे भटकने दिया जाय तो इसके हाथमें जो बहुमूल्य मानव जीवन 
आ पडा है वह व्यर्थ हो जाय और जीवनकालकी कोई सफलता सिद्ध 
न की जा सके | इससे अनुभवी लछोगोंने मनकी गति रोकनेकी आशा 
की है। इसकी गति अर्थात्‌ वृत्ति जितनी छोटी हो उतनी ही अधिक 
इसमें तेजस्विता आती है। और वहु-विध-इत्ति दर्षणके ऊपर पढ़ी 
धूलिके समान-है । धूलि साफ कर डालनेसे जैसे दर्पणकी प्रतिविम्बशाहक 
शक्ति बढती है, वैसे ही मनकी अनेक प्रकारकी दत्तियोंक्रो दवा देनेसे, 
मनको इस प्रकारका बनाना कि उसमें व्यर्थकी वृत्तियाँ उत्पन्न ही न हों, 
ऐसा करनेसे मन सतेज त्रनता है, उसकी शक्ति बढती है, वह स्थिर 
बनता है। वह परमात्माके साक्षात्कारके लिये योग्य बनता है| इसलिये 
तनुमानसाका यह अर्थ समझना चाहिए कि “मनकी बृत्तियोको वहियुंख 
होनेसे रोककर, अन्तमुंख करके, मनको शान्त किया जाय।” इस 
भूमिकाका लक्षण उपनिषदोंमें इस प्रकार वर्णन किया गया है--- 


विचारणाशुभेच्छाभ्याम्‌ इन्द्रियार्थेपु रक्तता। 
यत्र सा तनुतामेतति प्रोच्यते तनुमानसा ॥ 


शुभेच्छा द्वारा एव सुविचार द्वारा जहाँ इन्द्रियों के विषयोंके प्रति राग कम 
हो जाय तत्र यह तनुमानसा भूमिका प्राप्त होती है | जहाँ तक मन विषयों को 
ही खोजता रहेगा वहाँ तक किसी भी शानभूमिकामें वह विद्दार नहीं कर 
सकता । आज इसे एक वस्तु चाहिए तो कल दूसरी और तीसरी, चौथी 
और पोंचवीं वध्तुकी खोज तो चलती ही रददेगी। इस प्रकार मन सदा 
कंगाल रहता है, भठकता रहता है। देवदशनके लिये भटकना मी 
त्याज्य ही है। मैंने तो आपसे कितने ही बार कहा है कि ऐसे मन्दिर 
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दर्शनके लिये निरथथक वस्तु हैं। इनमेंसे रागद्रेप, झगडा-लडाई जन्म 
लेते हैं। मनुष्य, मनुष्यका प्रेम, अनन्यता और सभी सद्भाव मन्दिरके 
ट्टेमे स्वाह्य हो जाते हैं। इसलिये हरएकके घरमें कोनेमे, या एक 
आलेमे अपने उपास्य देवका मन्दिर होना चाहिये। उसीम उसकी ही 
पूजा करें, उसीकी सेवा करें। उसी देवके समक्ष दृदयके समस्त भाव 
आप प्रकट करें| यदि पूजाम भक्ति न हो, श्रद्या न हो, प्रेम भी न हो 
मन तो कहीं अन्यत्र हो और पूजाके लिये हाथ चल रहे हों, यह पूजा 
पूजा ही नही है। इस ग्रकारके पूनित देवमें देवत्व नहीं होता | अतः 
धरम देव हो, घरमें ही उसकी पूजा हो, घरपें ही उसका रागभोग हो । 
इधर-उधर भव्कनेकी प्रद्धत्ति भी जानकी या भक्तिकी भृमिकामें प्रवेश 
चाहनेवालोंकों बन्द करना ही चाहिये | गातत्र कहते हैं 
लोकानुव॒दन व्यकत्वा त्यक्त्वा देहानुवर्तनम | 
शास्रानुवतंन त्यक्त्वा स्वाध्यासापनय कुरु ॥ 

लौकिक व्यवहारका त्याग करें, देहाध्यासका त्याग करें, झास्रके 
भयका भी त्याग करे । जत्रतक आपको यह भय रहेगा कि मन्दिरसे नहीं 
जाऊँगा तो लोग आपको नास्तिक कहेंगे या आल्सी कहेंगे, तबतक 
आप अपनेलिये कुछ कर नहीं सकेगे। शास्त्रकी आज्ञाएँ तो अनेक 
प्रकारकी हैँ। निरथंक आज्ञाओं में तो आपकी रुचि है, उन्हें आप 
पालते हैं, पर जो छामठायक आजा होती है उसकी ओर आप थोड़ा 
भी ध्यान नहीं देते । विधिनिषेधकी ओर बहुत ध्यान न देकर, समयका 
अनुसरण करें| समयके अनुसार उचित व्यवहार करना सीखे और 
आपको भूत, प्रेत, बलि या देव, ठुलसी, पीपछ, बड़, नीम आदिकी पूजा 
करनेका जो अध्यास हुआ है, आदत पडी है, उससे दूर रहें | उससे 
कुछ लाभ नहीं होता । केवछ भ्रमका पोषण होता है। इस प्रकारसे जो 
करेगा वह तृतीय भूमिकाका अधिकारी बनेगा । 

चौथी भूमिका सत्त्वापत्ति:। सच्त्व अर्थात्‌ मानसिक बल, आपत्ति 
आर्थात्‌ आगमन, आना, प्राप्ति। चाहे जेसे संकटमें मी जत्र मन चश्चल 
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और व्याकछ न बने तब सत्वापत्ति कहछाती है। चाढ़े जितनी लमाने- 
वाली सुन्दर वस्तु आपके आगे खड़ी हो, अनायास दी वह मिलती दो. 
और उससे आपकी हानि होती हो तो उसके लिये थोड़ा मी मनमें छोमका 
न आना उ्त्वापत्ति का ल्क्षय है | 
क धनानि क मित्राणि क्ष मे विषयद्स्थवः | 
क्॒ जाद्य के च विज्ञान यदा मे गलिता सप्ृह्या ॥ 
जब तीन भृमिरझाओंके अभ्यासले आपकी स्पृह्ा जगतके विषयोंमेंसे 
हट गयी होगी तब आप ही ऋहेंगे कि यह घन, ये मित्र, ये विपय, ये 
शात्र और यह विज्ञान मेरे किस कमरे १ ऊसे तृत्ष मनुष्यको सुन्दरसे 
सुन्दर और स्वानिष्ठन त्वाविष्ठ मोनन छलचा नहीं उकता, इसीप्रकार गुरुके 
उपदेझ्ानुसार तीन भूमिकाओंम रह कर मनुष्य वेराग्यजो ठौखता दे तन 
उसे कोई भी वत्तु अपनी ओर खींच नहीं उक्ती। वह तो उत्त उमय 
तृत्त हुआ रहता है | उपनिषद्‌ मी ऐसा ही ऊहती है-- 
भूमिका त्रितयाभ्यासात्‌ चित्ते तु विरतेबेशात्‌। 
सत्त्वात्मनि स्थिते झुद्धे सत्त्वापत्तिरुद्रह्ृता॥ 
महोपनिषद्‌ कहती है-- 
शान्तसन्देहदोरात्म्यं गतकोतुकविश्रमम्‌ | 
परिपूर्णोन्तरई चेचः पृणन्दुरिब राजते॥ 


जब मनमेंते प्रत्येक्त शह्ढा सन्देंह, दुष्ठता, कौठुऊ, भ्रान्ति आदि 
निऊल जाते हैं तब मन परिएृर्ण ऊद्छाता है। और पूर्गचन्द्रमाकी भाँति 
झोमित होता है । यही सच्चापत्ति है। इसी उपनिषद्‌ में आगे बहुत ही 
आकर्षक ढंगसे मनका वर्णन हुआ है। वहाँ ऊहा गया है किमन मनुप्यका 
उत्तम भृत्य है, नौकर है। क्योंकि दैसा उत्ते कहा जाता है उसीकछे 
अनुसार वह करता है। वह उत्तम मन्त्री है क्‍योंकि सब्र कामों में वह 
सम्मति देता है। वह इन्द्रियोंके आक्रमगके सामने युद्ध करनेसे सामन्त 
ह। यह जीवका लछालन करता है इसलिये वह रूलना भी है। मन 
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जीवका पालन करता है इसलिये वह पिता भी है। उत्तम मार्गमें जीवको 
ले जाता है इसलिये वह मित्र भी है | विशेष तो क्या, यह मनोरूप पिता 
अपने प्रकाशसे, अपनी बुद्धिसे, अपने अनुभवसे प्राप्त की हुई सिद्धि को, 
अपना नाश करके भी जीवको देता है। यही सत्र सच््वापत्ति कहलाता 
है | मनको पवित्र करें, मानसिक बल अपने आप आवेगा | अब हम 
पॉचवीं भूमिका देखें | 


पॉचवीं भूमिका का नाम है--असंसक्ति अर्थात्‌ असंगत्व । उपर्युक्त 
चारों भूमिकाओंके सेवन करनेसे मनमें वैराग्य उत्पन्न होता है। मन 
इसके द्वारा विषयोंसे दूर होता है | इससे मानसिक बल बढ़ता है। उसके 
पश्चात्‌ इस पाँचवीं भूमिकामे प्रवेश करने की योग्यता प्राप्त होती है । 


दक्शाचतुष्टयाभ्यासात्‌ असंसगेफला तु या | 
रूढसस्वचमत्कारा ग्रोक्तासंसक्तिनामिका ॥ 


पूर्वोक्त चारों भूमिकाएँ जब दृढ होती हैं. तब मनमें अपूर्व दृढता 
उत्पन्न होती है | वेदान्तमे एक वाधितानुद्नत्ति मानी हुईं वस्तु है | किसी 
वस्तुका किसीको अध्यास हुआ होता है और श्ञानसे उसकी निद्ृत्ति हो 
जाती है तो भी कभी कभी उस वस्तुकी स्मृति हो जाती है, ओर उसके 
प्रभावसे जीव फिर पीडित होता है । जैसेकि जिस घरमे, जिस स्थल मे 
मनुष्यने रज्जुसप देखा था, वह मिथ्या सर्प प्रकाश की सहायतासे चला 
गया था, उसका भ्रम सर्वथा नष्ट हो चुका था, पर वह मनुष्य जब फिर 
से उस घरमें अंधेरेमे जाता है तब उसे उस मिथ्या सर्पकी स्मृति होती है 
और पूर्वानुभूत भयका एक हलका संचार उसके .मनमे हो जाता है। 
इसीका नाम है बाघितानुद्धत्ति । वाधित वस्तुकी-नष्ट हुई वस्खु की 
फिर से अनुद्त्ति--संस्काररूपसे आगमन इसे बाधितानुबृत्ति कहते हैं। 
पॉचवबीं भूमिकामे प्रवेश कर लेने पर उसे बाधितानुवृत्ति भी नहीं होती । 
इसके लिये द्वी उपर्युक्त श्रुति मे “रूढसत्वचमत्कारा” कहा गया है| 


दिए ली» 


नित्यके व्यवहारमें आनेवाली वस्तुओमें भी उसे आसक्ति नहीं होती । 
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“यदायात्ति तदायातु यत्याति श्रयातु तत” कोई वस्दु आवे या 
जाय, जन्म छे या मरे, उतके साथ उसे कुछ लेना देना नहीं होता | 
अम्यासी जब्र इस भूमिका में दृढता प्राप्त कर लेता है, तब छठी भूमिका 
में वह प्रवेश करता है | 
छठी भूमिकाका नाम है पदार्थोाभावना। ऊपरकी पाँचों भूमि- 
काओंमें जब वह अपने अभ्यासको पूरा कर लेता है, तब पाचवीं भूमिका 
इतनी इृढ हो जाती है कि उसे किसी भी पदार्थक्ी स्मृति ही नहीं 
होती। उसकी दृष्टिम कोई पदार्थ ही नही होता । शान्ति पर्वमें कहा 
है कि “मन एव मनुष्यस्य पूर्चेरूपाणि शांसति” प्रवानुभूति बस्तुका 
स्मरण कराने वाला तो मन ही होता है | मन तो रहा ही नहीं अर्योत्‌ 
वाह्य वासनायुक्त नहीं रहा । 
सनसा मसनसिच्छित्ने निरहझ्कारतां गते। 
भाषेन गछिते भावे स्वस्थरितछ्ठा सि केवल ॥ 
ब्रह्मकार बुत्तिवाले मनके द्वारा सासारिक मनका नाश होने पर 
अहंकार जब्र चल्य गया, ब्रह्ममावके सिवा कोई भाव नहीं रहा, तन केवल 
आत्रमस्वरूप विलास करता है। छठी भूमिका मनके सभी उपद्रव शान्त 
होते हैं । किसी भी पदार्थकी मावना न होनेसे यह भूमिका पदाथों- 
भावना कहलाती है। कही-कहीं पाधभावना भी पाठ है। इस 
पक्षमें इसका अर्थ इस श्रतिके अनुसार समझें-- 
भूमिकापश्चकाभ्यासात्‌ खात्मारामतया इढम्‌। 
आश्यान्तराणां बाह्यानां पदाथोनामभावनात्‌ ॥ 
परपअयुक्तेन चिरं प्यल्लेनाववोधनम्‌ | 
पदार्थभावना नाम षष्ठी भवति भूसिका ॥| 
पाँचों भूमिकाओंका अभ्यास पूरा हो जानेसे जीव आत्माराम बनता 
है, स्वरूपमे ही रमण करता है, तब्र वह अन्तर या बाह्य किसी पदार्थका 
स्मरण नहीं करता अतः सभी पदाथोंके नाम, रूप, गुण, आकृति 
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आदिको सर्वथा भूछ जाता है। दूसरा कोई मनुष्य उन पदाथोंका 
नाम उसके आगे बोले तो भी उनकी स्मृति उसे नहीं होती | बहुत 
प्रयक्षके पश्चात्‌ उस पदार्थका स्मरण, शान होता है । इसलिए यह छठी 
भूमिका पदार्थभावना कहलाती है । 
अन्तिम भूमिका अर्थात्‌ सातवीं भूमिकाका नाम तुयंगा है। जाग्त्‌ , 
स्वप्न, सुषुसि देहकी ये तीन अवस्थाएँ हैँ । आत्मा इन तीनों अवस्थाओंसे 
पर है। इसलिए बह तुय-चतुर्थ कहलाता है। जो तीनोंसे पर गया हो 
वह तुययंग कहलाता है | तुर्यगा छीलिड़ है । उपनिषद कहती है-- 
भूमिषद्कचिराभ्यासादू._ भेद्स्यानुपलस्भनात्‌ | 
यत्स्वभावेकनिएत्व॑ सा ज़ेया तुर्यगा गतिः॥ 
ऊपर कह्दी गयी छहों भूमिकाओंका चिर्काल तक अभ्यास करनेसे 
एवं सब प्रकारके भेदोंका नाश होनेसे जब जीव स्वरूपमें रहना सीख 
लेता है और स्वरूपावस्थाको प्राप्त करता है, तब वह तुयंगा भूमिका 
कही जाती है। यह जीवन्मुक्तकी भूमिका है। “एषाजीवन्मुक्तेयु 
तुयोत्रस्थेति गीयते” | जीवन्मुक्त जब अन्तिम शरीर छोड़ता है और 
विदेह मुक्त बनता है, कैबल्य प्राप्त करता है तब यह तुरियातीत शब्दसे 
लोकमे व्यवह्यत होता है। इसी अन्तिम अवस्थामे आकर जीवन्मुक्त 
ब्रोल उठता है--- 
धन्योहं धन्योहं दुःख॑ सांसारिक न वीक्षेयय । 
ही] ” खस्यज्ञानं पलायिदु कापि॥ 
हे ” . कतेव्य॑ मे न विद्यते किचित्‌। 
».. » प्राप्तव्यं स्वेमथ संपन्नम्‌॥ 
| »  तृप्तेम॑ फोपसा भवेल्लोके। 
9 ४. धन्यो धन्य पुनः पुनेन्यः ॥ 
जीवन्मुक्त आत्मा इताथे' होता है और अन्तिम बार स्मरण 
करता है कि-- 
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अहो पुण्यमहोपुण्यं॑ फलितं फलितं दृढम्‌ | 
अस्य पुण्यस्य संपत्तेरहो वयमहों वयम्‌॥ 
अहो शात्रमहों शासत्रमहों गुरुरहो गुरुः ॥ 
अहो ज्ञानमहदो ज्ञानमहो सुखमहो सुखम्‌ || 
फिर तो सब भूलता है। आत्माराम बनकर संसारम अपने दिन 
अज्ञात दशाम पूरेकर ब्रह्मत्वको प्राप्त होता है । 
भागवतके इस छोकका यही रहस्य है। इस रहस्यक्रो आप समझें 
और कब्याणके पथ पर चर्ले यह मेरी हार्दिक इच्छा है। जयगुद देव | 


१२-७--७० को सोम्बासासें दिया गया प्रवचन । 
पश्चवीकरण 
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पञ्चीकरण समझानेके लिए मुझे कहा गया हे। तब आज इसी 
विषयका विवेचन करूगा | पहले पत्जीकरण शब्दका अर्थ समझें। जो 
पाँच न हो उसे पाँच बना देनेका नाम पश्वीकरण है। पद्चभूतोंके पाँच 
तत्व है। जिन्हें पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश कहते हैं। सृष्टि 
जिस समय नहीं होती, प्रत्यकी अवस्था होती है, उस समय ये पाँचों 
तत्व पृथक ध्रथक्‌ रहते हैं । जन्न ईश्वरकी इच्छा सृष्टि करनेकी हो जाती 
है तब ये अछ्ग-अछग रहे हुए पञ्वतत्त अमुक प्रकारसे इकट्ठे होते ईँ 
तब वे पाँच-पाँच बनते हैं। इससे इसका नाम पद्चीकरण है । किस 
क्रमसे ये तस्र॒ एकस्थ होते हैं यह तो आगे चलकर आप जानेंगे | 

यत्रपि वेढान्तके मतसे जगत्‌ मिथ्या है। जो वस्तु मिथ्या हो अर्थात्‌ 
हो नहीं, उसको बनानेकी चर्चांपसे कोई सम्बन्ध नहीं होता । फिर भी 
जगत्‌की उत्पत्तिकी चर्चा वेदान्तने की है। जगत्‌को मिथ्या होनेकी 
घोषणा सत्रको छाभद्यायक नहों है। इसलिए, सबके लिए वह घोषणा 
नहीं है | क, च, ८, त, प ये वर्ण अथवा तो राम, कृष्ण आदि शब्द 
ओर शब्दोंक़ी आकृतियों यद्यपि मिथ्या ही हैं, पर नौसिखुवाके लिये तो 
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वे आवश्यक ही हैं । शानीके लिये भी वे आवश्यक हैं | यदि प्रोफेसर 
अक्षरोंकी आकृतिको मिथ्या या अशुद्ध मानकर उनका उपयोग न करे 
तो जिस पुस्तकमेंसे लडकोको पढाना है, उन्हें वह किस प्रकार 
बाँचेगा १ नहीं बाँचे तो सिखायेगा क्या १ अतः जिस प्रकार उन मिथ्या 
अक्षरोंके प्िना किसी विद्वान॒फ़़ा काम नहीं चलता, उसी प्रकार इस मिथ्या 
जगतके ब्रिना भी किसीका निर्वाह नहीं होता। प्यास छगेगी, गला, 
सूखेगा । मौतका घण्टा बजेगा | झूठा हो या सच्चा पर यह जल ही 
उसका प्राण बचायेगा । इसलिये जगतका मिथ्यात्व केवल मुमुक्षुके लिए 
ही है, दूसरोरे लिए नद्दी। अन्वेको कह दिया जाय कि अक्षरोकी 
आहतियाँ गलत हैं, तो कोई क्षति नहीं हो सकती, क्योंकि उसके आँख 
नहीं है, इससे अक्षरके साथ उसका संबंध नहीं है। वह तो सुन-सुनकर 
भी सीखेगा और पढ़ेगा । ऐसी योग्यता न होने पर उन छोगोंके लिये 
जो लिपि तैयारकी गई है, उसका उपयोग करेंगे ओर मिथ्यामे से ही 
सत्य प्राप्त करेंगे । जो मुमुक्षु होंगे, शानी होंगे, जगत्‌-त्यागी होंगे उनके 
लिये जगत्‌ मिथ्या है। पर जिनको जगत्‌ रिखायो देता हे, जिसे मालूम 
होता है कि जगत्‌ उत्पन्न हुआ है उसके लिये वेदान्तकों कुछ उत्तर तो 
देना चाहिये। उसकी आकाहछ्लाकी समाप्ति तो होनी ही चाहिये। 
दर्शनशास्त्रकी यही परिपूर्णता है कि सब प्रकारसे वह किसीकी भी जिज्ञासा 
को सतुष्ट करता है । 

वेदान्त मानता है कि यह जगत्‌ ब्रह्मका विवर्त है। विवर्त और 
परिणाम मै समझा चुका हूँ । “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” 
“तस्मात्‌ वा एतस्मात्‌ आत्मनः आकाहः संभूतःः “आकाशादू 
वायु.” “स तपोतप्यत” “तत्‌ सट्टा तदेवालुआविश्वत्‌?! इत्यादि 
श्रुतियों जगत्‌की उत्पत्ति का वर्णन करती हैं। रजु-सर्पफी मॉति जगत्‌ 
मिथ्या दी हो पर उसका एक क्रम सघटित है, भले ही वह क्रम भी 
मिथ्यादी हो। श्रीशंकराचार्य कहते हैं कि-- ह 

स्वशव्द्बाच्यम्‌ू अविद्याशबर्ल त्रद्म । ऋह्मणः अव्यक्तम्‌ | 
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अव्यक्तात्‌ महत्‌ | महतः अहंकारः | अहंकारात्‌ पन्चतन्मात्राणि 
पव्य्वतन्मात्रेभ्ःः पव्चमहाभूतानि | पञ्चमहाभूतेभ्यः अखिल 
जगत्‌ | झच्छके दो प्रकारके अथ होते हैं, १. वाच्य अथ २. लक्ष्व 
अर्थ | जो अर्थ छोकमें वा कोयारिस पसिद्ध होता है. वह अथ उत्त 
शब्दका वाच्य अर्थ कहछाता है। जसे, बाघ झब्दका अथ आप सत्र 
जानते हैं। बाघ उस पश्चका नाम है कि जिसको देख कर आप सब घनरड़ा 
जायें और परमात्मा का स्मरण करने लगें | वह हिंसक आगी है| इससे 
बाघ घब्दका वाच्य अर्थ वह बाघ प्रागी | किन्तु बाघ झब्द छा आप दूसरी 
रीतिसे भी प्रयोग करते हैं। एक मनुष्य आता हो तो आप कहते हैं कि 
# देखो वह वाब आता है |” यहाँ आप चजघ झब्ठका प्रयोग उठ मनुष्य 
के लिये कर रहे हैं। इसे लक्ष्य अर्थ ऊहते हैं। वह मनुप्य वाघछे 
जैसा ही भयंकर है, वाधके समान ही बल्वान्‌ है, वाघके जैसा ही 
उसका सिर है । इसलिये आप उसे बाघ कहते हो । जो वह वस्तु तो 
न हो पर उस वल्छुका धर्म उसमें हो तो हम उसे वही मानते हैं। 
क्रिसी प्ित्र ख्लीको हम सीता कहते हैं। वह सीता नहीं है। वह तो 


मनोरमा है | पर उसमे सीताके जैसे ही शुग हैं। इससे उस मनोरमाको 
हम सीता कहते हैँ । इसे ल्स्‍्य अथ कहते हैं | 


सत््‌ शब्द के दो अर्थ हैं, एक वाच्य, दूसरा रक्ष्य। इसका छक्ष्य-अर्थ 
तो “त्रिकााबाधित अखण्ड ब्रह्म ह” पर वाच्चार्थ अविद्याशवलू- 
ब्रह्म है। अविद्याशबल अर्थात्‌ अविद्या का अधिष्ठान | अतः उत्‌ शब्द का 
जो अथ यहाँ लेना है वह यह कि--अविद्याका अधिष्ठान अह्ष । अविद्या 
शुद्ध चेतनके आश्चि रहकर उठीको विषय करती है। जो किसमें 
माद्म पडे वह उसका अधिष्ठान | सर्परज्जु में प्रतीत होता है इसलिये रख्जु 
सप॑व्ग अधिष्ठान | जयत्‌ ब्रह्ममें ही प्रतीत होता है इसलिये हा जगतका 
अधिष्ठान | पर झुद्ध ब्रह्म अधिष्ठान नहीं। किन्तु अविद्याशचलरू ढह्म | 
इसी अविद्याशव॒ल बरहमसे अव्यक्त उत्नन्न होता है।अव्यक्त अर्थात्‌ परम 
सूक्ष्मतत्व, जिसमें से दूसरे तत्त्व पीछे से उत्पन्न होते हैं| उस अव्यक्तको 
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वेदान्तकी भापाम यहाँ माया कहूँगा, अथवा अज्ञान कहूँगा | अथवा 
अविद्या कहूँगा | यद्रपि वेदान्तने जो छह पढर्थ अनादि माने हैं उनमे 
अविद्या अथवा माया भी एक है। और यदि वह अनादि हो तो उसकी 
उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती । उत्पत्ति माननेसे वह सादि हो जायगी, 
अनादि नहीं रहेगी। पर यहाँ ऐसा समझना चाहिये कि जो मूछा और 
तूला दो अविद्याएँ है उनमे से मूला अविद्यामे से अव्यक्त उत्पन्न हुआ। 
बिसे माया भी कहते हैं। उसी अविद्याम से महत्त्व उत्पन्न हुआ बिसे 
अविद्या भी कह्दा जाता है। थद्यपि माया और अविद्यामें कोई तात्विक 
भेंद नहीं किया जा सकता, फिर भी जगहुत्पत्तिकी कारणभूता जो माया 
है वह विक्षेपशक्तिप्रधान मानी जाती है और अविद्वा आवरणशक्ति- 
प्रधान मानी जाती है । इससे मूछ अविद्यामें से माया और अविद्याकी 
उत्पत्तिका स्वीकार किया जाता हैं | उस महत्तत्वसे अहंकार उत्पन्न होता 
है। अहंकारसे पद्नतन्मात्र उपन्न हुआ | पश्चतन्मात्रका अर्थ है--अपश्वीकृत 
पशञ्चमहाभूत अर्थात्‌ सूक्ष्मभूत | पद्मतन्मात्रमें से पद्मीकृत पत्रमद्ाभूत 
उत्पन्न हुए। उन पत्चीकृत पदञ्चमह्ाभूतोंम से यह समस्त विश्व प्रकद हुआ। 

इतना में आपको बता देना चाहता हूँ क्रि पहले मैंने जो संस्कृत 
वाक्य कह्दे थे वे श्री शंकराचार्य प्रणीत पश्लोकरण पुस्तकके हैँ । पर 
कितने ही अर्थात्‌ अधिकाशमें सभी विद्वानोंका मत है कि वे वाक्य 
किसी प्रकारसे बाहरसे आकर इस पुस्तकमें जुड़ गये हैँ । मूलपुस्तकके 
वे वाक्य नहीं हैं । कई कारणोंसे में भी ऐसा ही मानता हूँ । आपके 
सामने मैने उन वाक्योंको रक्खा उसका आशय तो इतना ही कि जगत्‌- 
निर्माण करनेकी जो सामग्री है उसकी सूक्ष्म अवस्था यही है। शकराचार्य 
के प्रन्थमे वह वाक्य भले ही न हों पर उस रीतिको माने भिना स्थूल 
पञ्चभूत आ ही नहीं सकते । आपके द्वाथमें कमी वह पुस्तक आवे और 
आपको भ्रम न हो इसके लिये ही आपको यह सूचना करता हूँ । वेसे 
तो ऐसे विचार के साथ यहाँ भाषणमें बहुत सम्बन्ध नहीं होना चाहिये। 

पहले आप सीख चुके हैं कि अपश्वीकृत पशञ्चमहाभूतरूप जो तन्मात्र, 
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उस तन्मात्रसे पत्नीकृध पद्रमहाभूत अर्थात्‌ स्थूल महाभूत उत्तन्न होते 
हैं। अब अपश्वीकृतको पश्चीकृत करना है। अर्थात्‌ जो तत्त अमीतक 
विंखरे हुए अलग-अलग पड़े हैं उनमेंसे प्रत्येकर्में दूसरे चार तत्त्व मिला 
मिलाकर उन्हें पाँच तत््वाले बनाना है| जैसे कि आकाश तत््व एक दी 
है। उसमें दूसरा कुछ नहीं है । पर उसमें यदि वायु, अम्ि, जल, ए्वी 
इन चार तत्वोंको मिछायवा जाव तो आकाझ्मे पॉच तत्व हो जाये। 
ओऔर तब वह पश्चीकृत आकाश तत्व बन जाय । इसीप्रकार बढ्रि बायुमें 
आकाश; अम्रि, जछ, प्रथ्वीको मिलावें तो वायु भी पश्चीकृत वायुतत्त्व 
कहा जाव | इसी प्रचार अम्रिमें जो आक्राग, वायु, जछ, और पृथ्वी 
मिलावें तो अमि भी पद्नीकृत अमितत्त्य कहा जाय | ऐसे ही यदि बलमें 
आकाश, वायु, अम्नि, प्रथ्वी ये चार तत्व मिलावें तो जल भी पश्चीकृत 
जलतत्व कहा जाय | ऐसे ही प्ृथ्वीम जो आकाश, वायु, अमि, जलू 
मिल्वें तो पृथ्वी भी पद्चीक्ृत प्रथ्वीतत्व ऊह्दा जाय | इस वित्तारके साथ 
समझानेसे आपके मनमें यह बात तो आ ही गयी होगी कि एक तज्तनमें 
दूसरे चार तत्त्व मिलानेसे पद्नीकृत पत्नमदाभूत बनता है । पर अब यह 
विचारनेंको रहता है कि इस मिलावठ अर्थात्‌ मिश्रणक्की कोई पद्धति है या 
अन्धाशुन्ध चाहे जिस तत्त्वम, चाहे जो तत्व, चादे जितने प्रमाण मिला 
विया जाता होगा । विश्वास रखें, दर्शनग्रन्थ या विज्ञानग्रेथ अन्धावुन्धीको 
नहीं निभा सकता । सभी वस्तुओंको वे व्यवत्यित रीतिसे समझाते हैं । 

वह पद्धति इस प्रकार है। एक-एक भूतको के, उसके ठो भाग 

करें | एक भाग ऐसाका ऐसा अछग रख दे | दूसरा जो आधा भाग है, 

उसके चार भाग करें| पाँचों भूतोंकी यही दया करें। पाचोंके आवधे- 

आधे मागको अल्ग रक्खे। एक पहक्कि मे सवको ऋमसे रख ।क्रमसे उनके 

नाम रक्ख | आकाश, वायु, अभ्नि, जल, पृथ्वी । इन पॉचोंका आधा 

माग अमी तक विद्यद्ध है। इनमे दूसरा कोई तत््य अमीतक नहीं मिला 

है। आवेके जो चार भाग किये गये हैं, उनमेंसे ही एक-एक भाव 

पहले आधि-आधे मागम मिछाना है। जैसे--आकाशका आधा भाग 


( १७१ ) 


ले | इसमें आकाश तो है ही, क्‍योंकि यह तत्व ही आकाश है । इसमें 
आकाश के सिवा दूसरे चार वायु, अग्नि, जल, प्रथ्वी तत्त्व नहीं हैं | 
इसलिये उक्त चार भागोंमें से एक-एक आकाशके इस आधे भागमे 
मिलाएँ | अतः आकाशमें एक अष्टमाश वायुतत्व आया, एक अष्टमाश 
अग्नितत्व आया, एक अष्टमाश जलतत््व आया, और एक अष्टमाश 
धथ्वीतत्त आया | इस प्रकार आकाशमें चार भाग तो आकाशके ही हैं 
और दूसरे चार तत्तचोंके अष्टमाश आये इससे आकाशतत्वका पञ्नीकरण 
हो गया। अब आकाश पत्बीकृत हो गया, अपन्रीकृत नहीं रहा। 
इसी अकार वायुका आधा भाग ले। उसमें जो चार तत्त्व नहीं हैं उनका 
चत॒र्थाश उसमें मिलाएँ | अर्थात्‌ वायुमें एक अष्टमाश आकाशका, एक 
अथ्टमाश जलछका, एक अष्टमाश अम्निका और एक अष्टमाश प्रथ्वीका 
आया। इससे वायुतत््व अब पश्चीकृत हुआ। ऐसे ही अमितत्त्वका आधा 
भाग ढें। उसमें पहले चार-चार भागोंफें से आकाशका एक भाग अर्थात्‌ 
एक अष्टमाश मिलछाइये। इसी प्रकार एक अष्टमाश वायुका मिलाइये | 
डक अध्माश जछका मिलछाइये। ऐसे ही एक अष्ट माश प्ृथ्वीका मिलाइये। 
अन्र अग्नि भी पश्चीक्षत बन गया। ऐसे ही जलके आधे भागमें, एक 
अष्टमाश आकाशका, एक अश्माश वायुका, एक अष्टमाश अम्निका, 
और एक अष्टमाश प्रथ्वीका मिलाइये | इस प्रकार जल भी अब पश्चीक्ृत 
डआ | धथ्वरीका भी आधा भाग छें। उसमे एक अष्टमाश आकाशका, 
एक अष्टर्माश वायुका, एक अष्टमाश अग्िका और एक अप्टमाश जलका 
मिलाएँ। प्रथ्वीतत्व भी अब पश्चीकृत हुआ। इसका नाम पश्चीकरण | 

तर एक पक्ष | जत्र पाँच तत्त्व मिल गये हैं, तब, यह आकाश है, 
यह वायु है, यह अभि है, यह जल है, यह प्रथ्बी है, ऐसा व्यवद्दार कैसे 
सम्भव हो सकता है ! सभी आकाश और सभी वायु आदि कहे जाने 
चाहिये । क्योंकि सबसे सब हैं। इसका समाधान; सबसे सब हैं यह 
बात तो सत्य है पर परिमाण समान नहीं है। आकाशतत्वमें आकाशका 
परिमाण तो चार भागका है, अर्थात्‌ आधा आकाश है! दूसरे चार 


( £७२ ) 


तच्तोंका तो चतुथाश माय ही आ मिला है | इससे जिसका भाग अधिक 
उसके नामसे ही वह ततक्तत पहचाना जाता है। आकाझमें आकाझका 
भाग अधिक, वायुमें गयुका भाग अधिक, अग्निमें अग्निका भाग अधिक, 
बलमें लछका भाग अधिक, प्रथ्वीमें प्ृथ्वीका भाग अधिक होनेते वह 
क्रमशः आकाश, वायु, अग्नि, जछ, प्रथ्वी नामसे पहचाना जाता है। 
लेकमें भी ऐसा ही व्यवहार होता है। एकत्आाम है। छोग कहते हैं, 
कि यह हाक्षणोंका ग्राम है। ऐसा ऊहनेमें यह तात्परय नहीं है कि 
उस आममें दूसरी जातिके लोग नहीं रहते । दूसरे भी होते द्दी हैं, किंतु 
अधिक वसति ब्राह्मगोंद्नी होनेसे वह व्रह्मग-अम कहछाता है। अब एक 
दूसरी वल्तु ऋह्कर इसे समात्त बरूगा | 


उपनिषदोंमें यह पद्धीऋरण नाम नहीं है। वहाँ त्रिवृत्करण ऐसा 
नाम है। इसका तात्पर्य ग्ह है कि कितने ही रंग ऐसे मी हैं छि जो 
तीन ही तत्च मानते हैं। इस पश्षमें पत्वेक्त तत्वके आधे मायके तीन- 
तीन मांग करने पडते हैँ, और लेसे पद्बीकरणमें आप समझ छुके हैं, 
ते ही त्रिदृत्करगर्में मी इन तीनमें से एक-शुक भाग बड़े-चडे भागोंमें 
मिलछाना पड़ता है। परन्तु वेदान्तमें त्रिद्ृत्तरण पर अधिक मार नहीं है| 
पञ्चीकरण ही माना गया है। 


$ % 


। 





३-७-७० को भोम्चालामें दिया गया प्रवचन | 


गीता के ऊपर सांख्य का प्रमाव 
(२७ ) 


आज मुझे आपके आगे यह कहना दे कि गीताके ऊपर साख्यका 
कितना श्रमाव पड़ा है| इसे स्पष्ट करनेमें मुझे समस्त वेदान्तियोंका 
विरोध अपने ऊपर झेडना है। मैने लिंस प्रकारसे ग्ं,ताका विचार 
किया है उसी रीति से मुझे निश्चय हुआ है कि गीतापर सांख्य का 
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बहुत बडा प्रभाव है। यद्यपि वेदान्ती ऐसा नहीं मानते हैं। वे तो ऐसा 
मानते हैं कि गीता अद्वेतवादका अन्य है। मैं कहता हूँ. कि गीता में 
अद्वैतवाद है परन्तु केवल अद्वैतवाद ही नहीं, दूसरे वाद भी हैं। मैं 
ऐसा कहता हूँ, इसके कारण हैं--- 


१--गीता महाभारतका ही एक अड्ज है, ऐसा आज बहुमतसे 
माना जाता है। तब महामारतकी हर एक परिस्थिति गीतासे 
सम्बन्धित होनी चाहिये । हम विचारें कि मद्दाभारतकालमे वेदान्तका 
कितना प्रचार था। इसका निर्णय करनेके लिये कोई निश्चित 
मार्ग लेना चाहिये। वेदान्त अर्थात्‌ उपनिषद्‌ | वेदान्त अर्थात्‌ औप- 
निषद्‌ मत | अब यह देखनेको रह जाता है कि महाभारतकाल में श्रुति 
का कितना सम्मान था| 


महाभारतकाल में वेद या वेदान्त का विशेष गौरव नहीं था, मैं 
ऐसा मानता हूँ । इसका कारण यह है कि महाभारत मे जहाँ-जहॉ 
धर्म विषयक प्रश्न पूछे गये हैं वहों लगभग सर्वत्र ही साख्यशात्न और 
उसके अनुयायियों का नाम आदर के साथ पहले द्वी आता है । जिस 
समय में जिसका गौरव अधिक, प्रतिष्ठा अधिक, उसका नाम सर्वप्रथम 
लिखा जाता है, बोला जाता है, गिना जाता है, यद्दी पद्धति है। आज 
महात्मा गाधीजीका जितना गौख और जितनी प्रतिश्ष जगतमे है, 
उतनी किसीको भो नही है। यह निविवाद है। भारत में तो नही 
ही है। इसलिये मद्दात्माजीका नाम अपनी जिहा पर सबसे पहले आता 
है। इस समय मेरे पास महाभारतका अन्थ नहीं है। मैंने प्राप्त करने 
का प्रयास भी नहीं किया । जितने 'छोक मुझे इस समय स्मृत हैं, उनसे 
ही मैं अपने पक्षका समर्थन करने मे आपके सामने प्रयज्ञ करूँगा। 
सुरनें-- 

परत्मामेति य॑ प्राहुः सांख्या योगविदों जनाः ॥| 
“साख्यदर्शन के अनुयायी और योगी जिसे परमात्मा कहते हैं |? 
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मद्दाभारतके इस छोकमे साख्यका नाम प्रथम है, योगियोंका नाम 
द्वितीय श्रेणी में है । 
झान्तिपरव में एक छोक है--सन' सनत्‌ सुजातश्व इत्यादि | 


इस कछोकमे ब्रह्मके सात मानस पुत्रोंके नाम गिनाये गये हैं । उसके 
पश्चात्‌ वह इछोक है-- 


एते योगविदों मुख्याः साख्यज्ञानविशारदा: | 
९ ः 
आचायो धर्मशासत्रस्य सोक्षघसेप्रवर्तेका: || 


५थे ब्रह्माके सातों पुत्र योगविद्याके जाननेवाले हैं और साख्यज्ञानमें 

९ पु धर्मके ९७ 

अतिनिपुण हैं | वे धर्मझाल्के आचार्य हैं और मोक्ष 
प्रवर्तक हैं ।? 


यहाँ योगका नाम प्रथम है, पश्चात्‌ साख्यका नाम आया है। 
दूसरा छोक-- 
सांख्यानां योगिनांचापि यतीनामात्मवेदिनाम | 
भमनीषितं विजानाति केशवों न तु तस्य ते॥ 


#सांख्य, योगी, यति, और आत्मशानी इन सबोंकी इच्छाकों केशव 
भले प्रकार से जानते हैं। यहाँ साख्यका ही नाम प्रथम आया है। 
आत्मवेदी शब्दसे यदि वेदान्तियोंका ग्रहण होता तो वे चतुर्थ अथवा 
तृतीय श्रेणी मे हैं। और भी--- 


“उवमेक॑सांख्ययोग॑ वेदारण्यकमेव च |? 


इस छोक में साख्यका नाम प्रथम है, वेढ और अरण्यकके नाम 
तृतीय एवं चत॒र्थ हैं । 


सांख्यं योग पद्चरात्र॑ वेदः पाशुपतं तथा | 
ज्ञानान्येतानि राजप विद्धि नानामतानि वै ॥ 
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यहाँ भी साख्यका सर्वप्रथम नाम है। इसी कऋ्रमसे आगे ोकोंमे 
इन मतोंके प्रवर्तकोंके नाम गिनाये गये है। जैसे कि--- 


सांख्यस्यवक्ता कपिल: परमर्षिः स उच्यते । 
हिरण्यगर्भो योगस्य वेत्ता नान्‍्यः पुरातनः ॥ 
साख्यके उपदेश परम ऋषि कपिलर हैं और योगके उपदेश 
हिरण्यगर्भ हैं । 
“सांख्यं च योगं च सनातने हे वेदाइच सर्च ।? 
यहाँ भी साख्यका ही नाम प्रथम और वेढका नाम तृतीय है” 
बहचः पुरुषाः छलोके सांख्ययोगविचारणे |” 
यहाँ मी साख्यका प्रथम नाम है। 


एतत्‌ ते कथित पुत्र यथावद्नुप्चच्छतः ॥ 
सांख्यज्ञाने तथा योगे यथावद्नुचर्णितम्‌ | 
“हे पुत्र | जो तूने पूछा था, उसका उत्तर मैंने जिस प्रकार साख्य- 
शानमे और योगमे वर्णित है, उस प्रकारसे तुझे दिया है।” यहाँ भी 
धर्मनिशासु पुत्रको सांख्यके अनुसार द्वी उपदेश हुआ है। इससे अधिक 
ऋलोक सुझे स्मरण नहीं हैं। मैंने जो गीतापर गुजरातीमें भाष्य किया 
है, उसको पढ़ जानेके लिये अनुरोध करता हूँ। वह बिना मूल्य ही 
मिलता है। इतने प्रसंगसे इतना तो स्पष्ट हो ही जाना चाहिये कि 
महाभारतकालमे साख्यकोकोंका मत बहुत ही प्रबछ था। नारित सांख्य- 
सम॑ ज्ञान नास्ति योगससम्‌? यह भी महाभारतका छोक है। महा- 
भारतकालमे लिखी गई गीता पर उस समयके प्रचलित घर्मोमे सबसे श्रेष्ठ 
माने हुए धर्मका प्रभाव न हो यह कैसे माना जा सकता है ! 


२, उस समय पश्चरात्रका भी प्रचार था और धर्म-निर्णयमे वह 
प्रमाण माना जाता था। इससे पाश्चरात्र मत भी गीतामें होना ही 
चाहिए.। गीतामे मक्तियोग पाथरात्रकी ही वस्तु है। और वह पशञ्चरात्र 
वैश्णवधर्मके प्रचारका सूचक है। 
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३, महामारतकालमें पुराणोंम से कितने ही पुराण बन चुके थे, 
इससे पुराणोंका मी प्रभाव गीता पर है ही | प्रथम अध्याय में जो पितर्‌ , 
पिठृतर्पण आदिका वर्णन है, वही मेरे इस कथनमे प्रमाण है । 

इन सब युक्तियोंसे में इतना ही कहना चाहता हैँ कि गीताके ऊपर 
बेढान्तका थोडा ही प्रमाव है। साख्यका ही बहुत प्रभाव है। “था? 
इसी मुख्य विषयको विचारे । 

«क्या में पहले नहीं था!” “क्या तू पहले नहीं था १? “क्या 
ये सव राजा पहले नहीं थे १? (गी. २-१२ ) | इस छोकमे में, तू, 
आरिमें और जनाधिपाः में अल्य-अछग जीजोंका और चहुतसे जीवों 
का वर्णन हुआ है। वेदान्तमतमें एक जीवबाद मुख्यपक्ष है। एक 
जीवबाद में वहुत्वका सम्भव नहीं। वैसे ही मे, तू कह कर अणुवाद- 
को भी माना गया है। जीवोंका अणुत्व और बहुत्व यह साख्यमतकी 
ही वस्तु दै | विशिष्द्वेत वेदान्त भी इसी प्रकार जीवकों मानता है । 

“जिस पुरुपषको अर्थात्‌ जिस जीवको इन्द्रियोंके विषय व्यथित 
नही कम्ते वह मोक्षका अधिकारी होता है (गी. २-१५ ) | इस छोकरम 
पुरुपणव्द जीवके लिये प्रयुक्त हुआ है।यह सासख्यका दी परिभाषिक शब्द 
है। प्रधानशब्ठका श्रकृतिके लिये और पृरुष शब्दका जीवके लिये साख्य 
ही प्रयोग करते थे। उनके प्रमावसे ही गीतामें इनका प्रयोग उसी 
अर्थम हुआ है। वैसे युरुयशव्द परमात्माके लिये आरायः आता है। 

जो असत्‌ है वह सत्‌ नहीं होता और सत्‌ असत्‌ नहीं होता 
(गी.-२-१५)। इस छोकमें साख्यका ही सत्कार्यवाद है। सांख्यका सिद्धान्त 
है कि किसी वस्तुका नाश्न नहीं होता, रूपान्तर होता है| घट फूटकर 
नष्ट नहीं हुआ, उसका रूपान्तर हुआ है। घव्के परमाणु नष्ट नहींहुए 
केवछ रूप नष्ट हुआ है। इसी सिद्धान्तका वर्णन इस छोकमें हुआ है। 
यह उपदेश मैने तु साख्यके अनुसार क्रिया है, योगके अनुसार 
उपदेशको अब सुन” ( गी० २-३९ )| इसमे स्पष्ट साख्यझब्द आया 
हे, उसके वाद योगशव्द आया दे। आपको मेने पहले कितने दी छोक 


( १७७ ) 


बह मी थाने ह। वेशोलगोगे झलक गोल का 
शब्दको तोड-मरोडकर, शानार्थक 

बनाकर वेदान्तकी ओर खींचा है | वेदान्तियोंने बडा अन्याय किया है | 
यदि साख्यका अर्थ ज्ञान ही होता तो कृष्णको ज्ञान शब्द क्या आता नहीं 
था “एपा तेमिहिता ज्ञाने” १ ऐसा उन्होंने कैसे कहा ! वैत्ते ही यहाँ 
योगशब्दका अर्थ कर्मयोग कर डाला है। यह भी अन्याय ही है ) 
प्रसिद्धार्थका सर्वत्र त्याग करनेका कोई कारण नहीं हो सकता। केवल 
सांख्य और योगके साथ वेदन्तकी शत्रुताके कारण इन दोनों शब्ठोंकी 
दुर्दशा कर डाली गयी है | गीतामें इस छोकसे पहले किसी भी स्थानपर 
योग शब्दका अर्थ कमंयोग नहीं कहा गया । अकमस्मात्‌ अधूरा शब्द 
बोला जाय यह कृष्ण जैसे तार्किकको शोभा नहीं देता । इसीसे मैं कहता 
हूँ कि इस छोकमें साख्य और योग दोनों साख्यदर्शन और योगदर्शन 
के लिये आये हैं। 

गीताके दूसरे अध्यायमे ४२ से ४४ इलोक तक जो वेदों और अवैदि- 
कोंको अपशब्द सुनाये गये हैं, वह भी साख्यका ही प्रभाव सूचित करता 
है। साख्यछोग पहले अनीद्वरवादी ही थे। अधिक संख्या उनमे 
अनीझ्वरवादियोंकी ही थी। वे ईश्वरको नहीं मानते थे । इससे उनके 
मतानुसार वेद ईदवरीय नहीं ही हैं। इससे उनकी उपादेयता और अनु- 
पादेयताका विचार साख्यछोग करते थे | जितना ग्रहण करने योग्य होता 
उतना ही ग्रहण करते ये, शेष छोड़ देते थे । यही भाव गीतामें दूसरे 
अध्याय के ८६ वें छोकमें व्यक्त किया गया है। जो ईश्वर को मानता हो 
और वेडको ईश्वरीय ग्रन्थ मानता हो वह दो स्वामीदयानन्दकी भोंति 
एक एक अक्षर के लिये प्राण देगां। अतः यह भी साख्यके प्रभावमें 
लिखे गये इलोक हैं | 

गीतामें “श्रुतिविप्रतिपन्ना? ( अ० २-५३ ) यह शब्द बहुत ही 
भयंकर है “अ्रतियोंसे द्वी तेरी बुद्धि विसागे पर गयी है, ” ऐसा 
कहकर कृष्ण भ्रुतिका तिरस्कार करते हैं। यह भी साख्यका ही प्रभाव 
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है। इस झब्दके अर्थम भाष्यकारंने जो खींचातानीकी हे, स्मरण रहे, मे 
उससे अपरिचित नहीं हूँ । 

(मुत्र इन्द्रियोंकी सयममे रखकर सयमी वन कर मत्पर होछर 
अर्थात्‌ म॒झम ही तल्लीन होकर बैठना चाहिये” (गरी० २-६१ )। 
इसमें मत्यर शब्द आया है, वह साख्यके छोटे भाई बोगका प्रभाव 
ब्रतद्यता है | कृष्ण 'मत्पर. कहकर अपनेको ईस्वर बताना चाहते हैं । 

अर्जुन कमी मी कृष्णको इंब्बर मानता हुआ देखनेमें नहीं आय | 
किसीने उस समय कृष्णको इंद्बर कहां नहीं है। तत्र अब्मद शब्दसे 
सिद्धार्थानुवादकी भाँति कृष्ण क्यों कहते हैं कि मुझमें “सत्पर: आसीत” 
मुझमें तललीन होकर बैठना चाहिये | इसका कारण है | सास्यछोग इईव्वर 
नहीं मानते ये। योगी छोग भी साख्यके अनुसार अनीब्चरवादी ही थे । 
पब्चात्‌ योगी ईंब्बखादी बने | उनका ईशबर कृष्णके जेसा ही यथा | छेद 
और कर्मविषाक आठिसे जो असम्बद्ध रहे वही इंस्वर कहलाता है| कृष्ण 
स्वयं भी वोगेस्वर थे । इससे योगमतके अनुसार दी अपनेको वह ईव्वर 
मानते और मनवानेका प्रवत्ष करते ये | इसलिये जहाँ-जहाँ कृष्ण अपनेको 

वरकी मोंति परिचित कराते हैं, व्हाँ-वहाँ सर्वत्र वोगका दी ध्रमाव समझें | 

“प्रकृति के गुण ही सब कर्मों को करते हूं, और जीव उनका 
कर्ता अपनेझो मानता है”? (गी० ३-२७ ) यह सीधा साख्यच्ा 
प्रमाव है | 
१ इसी प्रकार युग और कमक्र विभागकी जाननेवाले को गीतामे 

तत्वावत्‌? (४-१८) कहद्ा गया है। यह भी साख्यका ही प्रमाव है । 

“मूखछोग ही साख्य और योगको पृथक मानते हैं, (गी० ५-४) ।? 
साख्य जिस स्थानको-पढको-प्राप्त करते हैं योगी भी उसे प्राप्त करते हैं 
(५-८ ) इन दोनों कोकोंमें आया हुआ साख्यशब्द और योगशब्द 
अपना ग्रमाव बताते ह | 

मेरी बहिनो और माइयो, आपकी माछम ही है कि आज मेरे माषणों 
का अन्तिम दिन है। समय अविक हो गया है। कदाचित्‌ अमी कोई 
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दूसरी विधि करना अवशिष्ट होगा। इसलिये इतनेसे ही आज आप 
संतुष्ट रहें। एक मास तक आपने लगातार मेरे अठ्पटे भाषणोको शातिसे, 
प्रेमसे, ध्यानसे सुना है, इससे मुझे आनन्द हुआ है। पर इसी प्रकार 
यदि आप आचरण करना सीखेंगे तो इससे भी अधिक आनन्द मुझे होगा। 
इस निरन्तर आनेवाले जनसमूहको धन्यवाद देकर में मौन होता हूँ । 


3 3 
१४-७-५७० को सोम्बासासें दिया गया प्रवचन | 


धर्मोपदेश 
( २८ ) 


आज हम यहाँ इकट्ठे हुए हूँ धर्मपर विचार करनेके लिये। मुझे किस 
विपयपर बोलना है, इसे मे अभीतक जान नहीं सका हूँ। शायद्‌ आप भी 
नहीं जानते हैं। आजके इस व्याख्यानका प्रबन्ध सनातनधर्मसभाकी 
ओरसे हुआ है। अत. में समझता हूँ कि सनातनघर्मके विषयम दी 
कुछ बोलना चाहिये। आयेंसमान और सनातनधर्मसभा ये दोनों सगे 
भाई बहिन हैं। इन दोनों का अवतारकाल समान ही है। दोनों रण 
कुशल हैं। लड़ना भी इनका काम दे और कुछ अच्छे काम करना भी 
इनका काम है। वर्षोतक ये दोनों लड़ते रहे हैँ । छडाईका विषय व्यर्थ 
और मूखतापूर्ण था । मूत्तिपूजा वैदिक है या अवैदिक यही इन दोनोंकी 
लड़ाईका विषय था | किसी विपयकी वेदिकता और अवैदिकताका विचार 
ही बेवकूफीसे भरा हुआ है। वैडिक होनेसे गोमेघ आज आद्य और मान्य 
नहीं हो सकता । अवैडिक होनेसे मूर्तिपूजा त्याज्य नहीं हो सकती है | 
यह द्वास्मोनियम अबैदिक है, क्योंकि वेढोंमें इसका वर्णन नहीं है | 
इसलिये यह त्याज्य नहीं हो सकता। यह बिजलीकी लाइट बेदविहित नहीं 
है। इसलिये इसे बुझादेना और इसका उपयोग न करना निरी वेवकूफी 
है। अतः बैटिक होने और अंवैदिक होनेके विचारकों छोडकर यहद्द 
विचारना चाहिये कि मूर्तिपूजा इन्सानके लिये फायदेकी चीज दै या गैर 
फायदे की। अगर इससे इन्सानियतको धक्का लगता हो, मनुष्यता नष्ट होती 
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हो तो इसका त्याग होना दी चाहिये। परन्तु यटि ऐसा न होता हो तो 
इसे यहाँ रहना ही चाहिये। आर्यसमाज और सनातनघमंसमा ढोनों 
ही लड-छडकर थक गये, आयेसमाजको अनुभव हो गया कि मूति- 
पूजा एक ऐसी छता है बिसका मूछ जमीनके अन्दर वहुत दूर तक चला 
गया है। अतः हदिलायी और हटाई नहीं जा सकती। इसे हृटानेके 
लिये चार्वाक आया, इस्लाम आया, खिस्तीधर्म आया, परन्तु यह तो 
नहीं हटी तो नहीं ही हटी । स्वामी दयानन्दके समयमें जितने मन्दिर थे 
निस्सन्देह उनकी अपेक्षा आज अधिक मन्दिर हैं। इद्धि है हुईं, कमी 
नहीं। जैनधर्म भी मूर्तिपूजक ही है। परन्ठु इसे वीतराग देवकी पूजा 
शष्ट है। इन हथियारधारी ईश्वरोंकी नही। वह कहता है कि धनुप, चाण, 
चक्र, भाला निश्ूछ आदि दृथियारोंकी आवश्यकता ईश्वर जैसे प्राणीको 
नहीं होनी चाहिये। यह मनुष्योंक्री चीज है और आज इस गाघी- 
युगमें यह असुरोंकी चीज है। अतः वह हिन्वू-मूर्तिपूजाके स्थान पर 
बिना आभूषण और बिना वस्रके शज्ञार रहित ईश्वरकी मूर्तिको पूजाका 
पक्षपाती है। सबके अथक प्रयासके बाद भी मूतिपूजा आज भी कायम है, 
कायम ही रहेगी | क्योंकि जो चीज एक बार आती है उसका अस्तित्व 
नष्ट नहीं होता । बुद्धधर्म आया। शंकरने उसे भारतसे बाहर मिकार दिया 
परन्त॒ वह जीवितधर्म है और आज पुनः मारतमे उसका जन्म हुआ है । 
जितने धर्म आये सबका अस्तित्व आज मौजूद है। भारतवर्षपर राज्य- 
करनेवाले अपना धर्म और अपनी संस्कृति छेकर ही वहाँ गये थे | वह 
वहाँसे चले गये परन्तु उनकी संस्कृति वहाँ ही रह गयी | हमने उनकी 
सस्कृतिको अपना लिया-पचा छिया है | जूता-जो जूता पाखानेमें गया 
है, सडकों की गन्दगीमें ग़या है, थृंक और कफ पर होकर गुजरा है, 
जिसमें कितने ही विषैले-जहरीले कीयाणु छगे हुए हैं वह सीधा रसोई 
घरमें पहुँच जाता है। यह हमारी आर्यसम्यता तो नहीं है। यह तो 
दूसरॉंकी ही सभ्यता हमें पच गयी है। तात्पय यह कि जो चीज एक 
बार अस्तित्वमें आती है उसका नाश अशक्य हो जाता है | मूर्तिपूजा 
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आचुकी, वह जा नहीं सकती | वह किसी न किसी रूपमें रहेगी ही | 
इसका एक और भी कारण है। मनुष्यका एक स्वमाव है कि वह कहीं 
झुकना चाहता है। वह अपने सिरको कही भी झुकाना चाहता है। 
उसे एक इच्छा होती है, कहीं भी फिसीके भी आगे आत्मसमर्पण करने 
की। वह माता, पिता, बडेसाई आदिके सामने सिर छकाता, प्रणाम 
करता है परन्तु वह वहाँ आत्मसमर्पण नहीं करता, करना मी नहीं 
चाहिये। एक पिता दुराचारी हो तो उसकी आशाके सामने सिर नहीं 
झुकाया जा सकता । एक माता क्षुद्रविचारवाडी हो तो उसके सामने 
आत्मसमर्पण नहीं किया जा-सकता। माता पिताकी भक्ति करना धर्म 
है, उनकी सेवाकरना, उनकी खिदमतकरना, उनका पालन-पोषणकरना 
यह सब्न धर्म है, परन्तु वह जो कुछ धर्म्य अधर्म्य कहें, सब करना; 
अंधा बनना यह धर्म नहीं है। हिन्दूधर्मका इतिहास भी यही कहता 
है। प्रहादने अपने पिताकी आज्ञाके सामने सिर नहीं झकाया। आप 
जानते ही हैं अनेक प्रकार के संक्ों के बावजूद भी वह अपने हठ पर 
आग्रह पर डठा ही रहा। भगवान्‌ भरतकी दृष्टिमें उनकी माताका मार्ग 
गलत था । अतः उन्होंने अपनी माताकी आज्ञाके सामने सिर नहीं 
झुकाया । माता-पिताके सामने आत्मसमर्पण नहीं किया, नहीं किया जा 
सकता है | इसीलिये आयेऋषियोंने उपदेश दिया है कि भाइयो ! तुम 
अपने बच्चोंसे कहो कि “यानि यानि अस्माक सुचरितानि तानि त्वयो- 
पास्यानिनो इतराणि? जो जो हमारे अच्छे आचार हैं, व्यवहार हैं, 
संस्कार हैं उनका ही तुम अहण करना, हमारी बुराश्योंसे तुम हमेशा 
परहेज करना । शरात्ी बापका पुत्र शराबी नहीं बन सकता, उसे बैसा 
नहीं बनना चाहिये । अस्ठ॒, मैं यह कह रहा था कि हरएक आदमी कहीं 
झुकना चाहता है, आत्मसमर्षण करना चाहता है, इसीका नाम भक्ति है। 
भक्ति आकाशसे नहीं आती । वह तो जमीनसे ही पैदा होती है । बालक 
पैदा होते ही मॉँकी भक्ति सीखता है। बापकी भक्ति सीखता है और 
अपनी मातृभूमिकी भक्ति सीखता है। प्रेम ही भक्ति है। बच्चे पर 
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इम प्रेम करते हैं | छोटे भाई पर भी श्रेम करते हैं। उस प्रेमका नाम 
वात्सलय है। हम अपनी समानउम्रवाछों पर प्रेम करते हैं वह केवल 
प्रेम ही है या मैत्री है । माता और पिता से प्रेम करते हैं वह मातभक्ति 
और पितृमक्तिका रूप और पढ ग्राप्त करता है। परन्तु वह वहाँ आत्म- 
समर्पण नहीं करता है। वह हूँठता है किसी ऐसी चीजको जिसके 
सामने वह बिना संकोचके झुक जाय और विना बिचारे ही सर्वेस्त॒ अप॑ण 
कर दे। आप जानते ही हैं कि किसी ऐसी ही चीज पर हमारे पूर्वज 
अपना सिर भी चढाते थे, अपना सर्वस्व मी अपेण करते थे | उसी भावनाने 
मूतिपूला को जन्म विया है | वह भावना स्वाभाविक है | अतः मूत्तिपूजा 
एक नहीं तो दूसरे रूपमें विद्यमान ही रहेगी । अर्जुनने कृष्णसे कहा था 
कि मैं आपका प्रपन्न हैँ, शरणागत हूँ । आप मुझे मार्गदशन करावे | 
प्रपन्न शब्द महत्त्वपूर्ण है। उसने अपनेको अपन्न कहकर कृष्णके सामने 
आत्मसमर्पण कर दिया था । उसने कभी यह नहीं सोचाकि परिणाम क्‍या 
होगा । उसने सदाक्े लिये अपनेको कृष्णके हाथमें सौंप टिया । ल्रीऔर 
पुरुष ठोनों द्वी प्रतिश करते हैं कि “हृदयेन ते हृदय॑ दुधासि” मैने अपने 
हृदयको तुम्हारे दृदयके साथ जोड़ व्या है। यह भी एक प्रकारकी 
प्रपत्ति ही है--शरणागति ही है। एकको डिया हुआ हृदय कभी पीछे 
नहीं लिया जा सकता | “किस कामका वह दिल है कि जिस दिलमे तू न 
हो |” यही भावना दोनों पतिपत्षिके हृदयमें निवास करती है | प्रतिज्ञा 
करना अलग वस्तु है और उसका निभाना अभल्य वस्तु है। सीता 
रावणकी लंकामें अकेली पड़ी हुई थीं। वहाँ यमकी इवा भी नहीं पहुँचती 
थी। उनके जीवनकी उन्हें कोई आशा नहीं थी | उन्हें रामदर्शनकी भी 


कोई आशा नहीं थी। महती विषम परिस्थितिमें भी वह रावणको 
कह सकी थीं कि -- 


विर॒स विरस रक्षः कि व्रथा जल्पितेन, 
स्पूृशत्ति नहि मदीयं कण्ठसीसानमन्यः । 
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रघुपतिभु जदण्डादुत्पलश्यामकान्तेः । 
दश्षमुख भवदीयो निष्कृपो वा क्रपाणः ॥ 


“रावण, तू क्‍यों बकबक करता दे १ चुप रह | तू चाहता है कि मैं 
तेरी कामवासनाको तृत्त करूँ ? यह तो कभी हो ही नहीं सकता। मेरे 
गलेको स्पश करनेके लिये तो दो ही चीजें हो सकती है, या तो नील 
कमल समान भगवान्‌ रामका बाहु और या तो तेरी यह निर्देय तलवार । 
तीसरी एक भी चीज मेरे कण्ठकास्पश नहीं कर सकती |” सीताने 
प्रतिज्ञाका सर्वोशमे निवोह् किया | यही पतित्रता धर्म है। यही प्रत्येक 
ख्रीका आदर्श है। यह क्षणमरमे अवश्य टूट सकता है| रामने भी अपनी 
प्रतिज्ञकों बहुत प्रामाणिकताके साथ जन्म भर निभाया | सीतात्यागके 
पदचात्‌ अश्वमेघयज्ञके समय पुनविवाहके द्वारा रामको सपल्ीक 
बनाने के लिये सब ओर से प्रयक्ष हुए, परन्तु रामके मुख से ना के सिवा 
कोई शब्द नहीं निकला । 


किसकी हवा, कहाँका गुर, हम तो कफप्तमें दें अध्षीर | 
सैर चमनकी रोजो शब तुझको मुबारक ऐ सबा॥ 


“कैसी हवा और कैसे फूछ १ हम तो पिंजडेके केदी हैं । हे. प्रातः- 
कालकी हवा, अब मेरे भाग्यमें बारमे सैर करनेके दिन और वह रातें 
नहीं हैं | वह दिन, वह राते और वह सैरेचमन तुझे हो मुबारक हों?”, 
सपत्नीक जीवनका सुख रामके जीवन से चला गया था। मुझे कहना 
यह है कि मूतिपूजाका सम्बन्ध दृदयके साथ है। मानवहृव्यने उसे 
विचारपूर्वक स्वीकार किया है। अतः वह तो रहेगी ही । इसलिये अन्न 
आयंसमाज और सनातनघर्मसभा दोनों ही प्रायः शान्त हैं। शान्तिके 
समयमें दोनोंको कुछ अच्छा काम करना चाहिये। मै अमी भाषण शुरू 
करनेसे पूर्व कुछ भाइयोंसे परामर्श कर रहा था कि अफ्रिकाके नेटिव 
लोगोंम से शराबखोरीकी आदत क्‍यों न हटायी जाय ? यह सबसे बड़ा 
धर्म है। आप बपोंसे यहाँ रहते हें । सैकडों वर्षोसे हिन्दूजाति यहाँ आती 
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जाती रही है, व्वापार करती रही है। हिन्दीमुसल्मान मी यहाँके प्राचीन 
निवासी है । उन्होंने भी यहाँ व्यापार किया है। अब मी वह और आप 
व्यापार कर रहे हैं। अफ्रिकनोंकी भूमिसे आपने छाखों रुपये पेदा किये 
हैं। लाखोंकी इमारतें आपने खडी छी हैं । परतु क्या कमी मी आपका- 
ब्यान उनकी उन्नतिकी ओर गया है? क्‍या आपने कभी भी उन्हें मठ॒ष्य 
चनाने, छिखाने, पढ़ाने और सम्य बनानेछ प्रयास किया है! यह दूसरी 
बात है कि आपने उनकी गुलामी दूर करनेमें अंग्रेल सरक्षारछों मदद दी 
थी | परन्तु इतने ही से तो ऋृतार्थता नहीं हो सकनी | कइृतक्नता इससे 
भी ज्यादा आपके पाससे कुछ चाहती हे । अमी तो आपके सामने उनके 
प्रति कतंव्यका पहाड़ खडा है | वहाँ तीन ही तो जातियों हैं, मुसलमान, 
हिन्दू और ईसाई । मुसल्मानोंने उन्हें अपना प्राणग्रिव धर्म दिया है-- 
इसल्यम व्िया है। ईसाइयोंने उन्हें कोठ, पतढन, बूंढ, दैठ, ठाई 
आदि देकर थोडीसी अपनी सम्बता और अपना धर्म उन्हें सिखाया और 
उन्हें छुखी “नानेका मार्ग बताया है । परतु आपके पास क्या हिंसाव है १ 
आपने बंढलेमें उन्हें क्या दिया है ? आपने उनके देशकी कौनसा सौन्दर्य 
प्रदान किया है? मकानकी सुन्दरतासे, उसमें रहनेवाले रू्ी-पएुरुषोंकी 
उन्दरतासे, कोई देश सुन्दर नहीं चनता । आचार और विचार किसी भी 
देश्वको पवित्र बनाते हैं। रावण तो अतिशय सुन्दर था परन्तु उसका 
देश उसकी उन्दरतासे उच्चोमित नहीं था। राम और हृष्ण शायद 
बहुत सुन्दर नहीं ये क्योंकि वह काले ये, तो भी उनका बह्ाँ अवतार 
हुआ--जन्म हुआ वह अयोध्या और मथुरा आज भी सुन्दर मानी जाती 
है| उनका सोढर्य सैकड़ों, हजारों, और छाखों माइल दूर रहनेवालेकि 
मी इव्यको आज मी खींच रद्दा है । अतः आप इस भूमिको वास्तविक 
छुंदस्ता देनेका अयास करें| मैंने इस रविवारको श्री जोशीजीके साथे 
( वगगीचे ) के पास पचासों नेट्वोंको देखा कि वह शराबके नणेमे चूर 
थे | वह भन्ञानी हैं, अपठित हैं। उनको विवेक नहीं है। आपको 
उनके लिये कुछ करना पड़ेगा | बुझे एक माईने कहा कि हिन्दू स्वर्य 
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दारू पीते हैं तो वह अन्योंको कैसे उससे छुडा सकेंगे १ मुझे शर्म आयी! 
हिन्दृशाख्रोंमें शराब और जुआको बहुत खराब बताया गया है। शराबी 
अपनी छाज-शर्म, इज्जत और अक्लकको खो बैठता है। अपनी पतढ्षी और 
अपने बाल बच्चोंकी प्रतिष्ठाको मी गंवा देता है। वह बर्बाद हो जाता 
है | लछोगोंकी नजरोंमे वह गिर जाता है। कोई प्रतिष्ठित और समझदार 
हिन्दूकैसे शराब पी सकता है, यह मैं नहीं समझ सका हूँ। परन्तु मै 
यह मानने की भूल कैसे कर सकता हूँ कि यहाँ सभी हिन्दू शरात्री 
होंगे, २, ४, १०, २० कुछ तो ऐसे निकलेगे ही जिन्हें ईश्वरने विवेक 
दिया होगा, कृतश्ता दी होगी। वे ही क्यों न इस पवित्र कार्यको अपने 
हाथमें लें? समाज बनाकर, सस्था बनाकर, यह कार्य किया जा सकता 
है। आयेसमाजके उपदेशक यहाँ आते हैं। मूतिपूजा मत करो, भ्ाद्धू मत 
करो, कहकर चले जाते हैं। इतना ही उनका धधा है। सनातनधर्म 
उपदेशक भी यहाँ आते हैं। मूर्तिपूजा करो, श्राद्ध करो, वे भी इतना 
ही कहकर चले जाते हैं । उनका भी इतना ही धंधा है | आप तो स्वय॑ 
मूर्तिपूजा करते हैं उसके लिये उपदेशकी क्या आवश्यकता है ! आव- 
ब्यकता है आपको किसी नये उपयोगी प्रोग्रामको पूरा करनेंकी । गीताके 
प्रचारक आकर आपके सामने गीताप्रचारकी बातें करते है। १२, १९ 
आनेमें गीताकी पुस्तक बेचकर, २५-५० हजार रुपये ले जाते हैं। 
इसका नाम गीता प्रचार नहीं हैं । मैंने भारतमें सुना था कि यहाँ गीता- 
मन्दिर जहाँ-तहों चार खोले गये हैं या बनाये गये हैं। अमीतक तो मै 
कहीं इस मदिरको नहों देख सका हूँ, नही छुन सका हूँ। सुझे बड़ी 
निराशा हुईं। आपके यहाँ गीतावी पाठशालएँ कोई ४-५ वर्षोंसे 
तो कोई १० वर्षोंसे चल रही हैं । आपने गीताका क्‍या प्रचार किया १ 
बच्चे और खासकर लड़कियाँ थोड़ेसे छोक कण्ठस्थ कर लेती हैं। आप 
उन्हें नाटकके तौरपर स्टेजपर खडे करदेते हैं। पोपट-धुकदेवकी तरह 
वह छोक बोल जाते हैं। आप उन्हें इनाममें कुछ दे देते हैं। इसका 
नाम गीताका प्रचार हो गया । मुझे आइचर्य है कि हिन्दुओंके सभी 
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वर्गोंक्ो काछवाजार दी क्यो अच्छा लगता है! गीता प्रचार भी काछा- 
बाजार। आपके टिमागमें मर दिया गया है कि गीताके एक कछोक 
अथवा आधाछोक अथवा एक पद अथवा एच दाब्द त्रोलनेसे भी 
कस्याग हो जाता है | आप इसे सही मान लेते हैं। यद्ट तो देखते 

नहीं है कि अंघा तो अधा ही रह गया। झजा और लंगठा भी छला 
ओऔर ढँगडा ही रह गया | किसीका तो कब्पाग हुआ ही नहीं । जुआरी 
जुआ खेलता ही रह गया । शद्धा झट ही बोलता रह गया । उसका क्या 
कल्याण हुआ । कालाव्राजारिये कालावाज़ार झरते हो रह गये, गीता- 
प्रचारका क्या फल हुआ १ मार्गम तो अंबेश ही छाया हुआ है । सय॑ 


धर उगा ? उसक उगनेका फल ही क्‍या हुआ १ में कहता हूँ कि 
अनानकों दर किया जाय । समझा जाय कि ऊक़िसी ग्रन्थके केबल पांठ 


करनेसे कभी मी कोई छाम नहीं होता । आप वहाँके आदविवामसियोंको 
हिन्द तो बना ही नहीं सकते क्योंकि हिन्द्रध्मम उल्दी करने की--- 
के करनेकी शक्ति है, पचानेकी नहीं। तो आप इतना तो करें कि 
उन्हें शरात्रमें ते चचाछे । दिन्दूधर्मफे अनुसार ऐसा करना पुण्य है। 
में मानता हूँ कि आपके इस पवित्र कार्यमें यहोँकी सरकार विप्न कर 
सकती है क्योंकि उसका स्त्रार्व नष्ट होता है। परन्ठ आपको यह 
विचारना हे कि सरकारसे डरना धर्म है या इन्हें पापोंसे बचाना धर्म 
है ! हिन्दुस्तानम भी जब इनका राज्य था तत्र शरात्रकी उपजमें से 
ही यह इसमें स्कूलों ओर कालेज्रोम शिक्षा देते ये । व्यप थोडेसे बीर और 
साहसी बनें। शराबके विदद्ध आदोलन करना कभी भी पाप नहीं माना 
जा सकता | आप इन्हें लिखाने-पदानेका भी काम कर सकते दें, यह 
आपके परोंम सारे दिन काम करते हैँ। आप इन्हें हिन्दी पढावे, गुजराती 
पदढ़ावँ, उन्हें आप अपने मन्िरोंम देव-देविवोंको प्रशाम करनेको भी 
ले जा सकते हैं। उन्हें भूतिपूजा भी सिखावें | कण्ठी और तिलक धारण 
कराकर हिन्दूधर्भका गौरव बढ़ावें, इससे आपका भी कल्याग होगा | 

१८--७-७० को मरृपा ( मोम्बासा ) से दिया गया प्रवचन | 
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वेदों की उत्पत्ति 
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भाइयो और बहनो ! तुम्हारे सामने मुझे पहले अपने परिचयकी बात 
करना चाहिये | भाई श्री काश्ीरामजी मेरा परिचय देने को खड़े हुए 
थे | मैने उन्हें मना किया है। वे मेरे पुराने परिचित है । वे मेरे आत्मा 
हैं। आप भी उन्हींके समान हैं । फिर भी श्रीकाशीराम भाईका काम 
कुछ अंभमे मुझे कर लेना चाहिये। इसलिये आवश्यकताके अनुसार में 
अपना परिचिय देता हूँ। मै एक यात्री हूँ, मोम्बरासाके मेरे परिचित श्री 
एम. डी. जोशीने और उनकी बडी बहन गड्ढास्वरूप श्री सन्‍्तोप बहनने 
मुझे इस देशम आनेके लिये आमन्त्रण विया | मैं पहलेसे ही इस ओर 
आनेका इच्छुक था, अतः मैं आगवा | मुझे इस देशमें अनुमत्र प्राप्त 
करना है। मेरे मारतीय भाई यहाँ किस प्रकारसे रहते हैं, उनके आचार- 
विचार, रहनेकी पद्धति और दूसरा जो कुछ उनके सम्बन्धमे जानने योग्य 
हो वह सभ् जानना चाहिये। आप भी भारतीय हैं, आपको भी में 
पहचानूँगा । मेरा कोई मठ नहीं है, मन्दिर नहीं है। इसी प्रकार दूसरी 
ऐसी एक भी वस्तु नहीं है, बिसके लिये मुझे फैड-चन्दा माँगना पडे | 
मुझे आपसे एक भी सेन्ट नहीं चाहिये।आप यहाँ हैं इससे में आपके साथ 
उतरा हूँ। नहीं तो में तो यहाँ की किसी होव्छ में उतरा होता और 
मुझे जो देखना दे वह देखता | इसके सिवा मेरा कोई परिचय नहीं है । 
अब हम आगे चढें। 


यहाँ मुझे क्या कहना चाहिये, यह में नहीं जानता । यहाँकी हिन्दू 
जनताको क्या चाहिये, इससे में स्वंथा अपरिचित हूँ। इसलिये आप- 
लोग ही निस विपय पर मुझे बोलनेको कहें उसी विषय पर वो । (दो 
तीन मिनट तक छुप रहनेके वाद एक भाई ने कहद्ा वेद की उत्पत्तिका 
हम लोगोंको उपदेश ढें । ) 
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जिस विषयको आपलोगोंने ढूंढा है, वह मुझे तो प्रिय है, पर 
आपको कठिन छगेगा इसका मुझे भय है। फिर भी यथाशक्य आपको 
समझानेका प्रयक्ष करूँगा । परन्तु मुझसे एक दोष है। उसे आपको बता 
देता हूँ । मेरी मात्माषा गुजराती नहीं है, इस कारणने मुझे शीघ आपकी 
भाषाके सीधे और सादे शब्द नहीं मिल जाते | इसलिये मुझे संस्क्ृतके 
शब्दोंसे काम चलाना पड़ता है। मै प्रयास तो करता रहता हूँ कि सादी 
भाषा ही बोरूँ, यहाँ भी प्रयत्ष करूँगा, पर मुझे भय है कि मेरा यह दोष 
यहाँ भी मेरे साथ ही रहेगा | अच्छा हम आगे चलें | 

वेढ शब्द का अर्थ है ज्ञान | वेदोंको हम शानका भण्डार मानते हैं। 
मैं ऐसा नहीं कहता कि बेढ “इन्साइल्लोपीडिया” ( विश्वकोष ) है। मैं 
तो आपसे इतना ही कहना चाहता हूँ कि मनुष्यको जिस शञानकी, जिस 
वस्ठ ज्ञानकी आवश्यकता सामान्य रीतिसे होती है, वह सब वेदोंमे है। 
आप सझे पूछे कि गौरैया पक्षीका नाम बेदमें है? तो मै ना कहूँगा | 
आप पूछेंगे कि भात पकाने की वात बेदमें है ? उसके छिये भी में ना 
कहूँगा । पर यह कहूँगा कि इन सबका मूल वेदोंमें है। वेढोंमें मनुष्य 
हैं, पश्च हैं, पक्षी हैं, कल्पकी दृष्टिसे मजुष्य जाति के विभाग हैं, भूगोल 
विद्या है, खगोल विद्या है, अर्थशास्त्र है, गणितशात्र है, और सबसे 
चडी वस्तु धर्म-विज्ञान भी है| इस प्रकारसे वेदोंमें सच्च है। सभी मौलिक- 
तत्व और पदार्थों का ज्ञान बेद हमें देता है। इसीसे उसका नाम वेद 
दे] वेठका अर्थ ज्ञान है। अतः वेद शानका भण्डार है इसे मैं आपके 
मस्तिष्कर्म भरना नहीं चाहता । नामसे खिंचने या आइष्ट होनेका कोई 


मिखारीका भी नाम कुबेर होता है | ऐसे ही वेदका अर्थ ज्ञान है इसलिए 
पद शान-भण्डार है, मै ऐसा नहीं फेहना चाहता। पर चाहे जब मैं 
यह सिद्ध करनेको तैयार हैँ कि वेहोमें शान भरे पड़े हैं। इसीसे मैं उसे 
शानराशि, शानभण्डार और शानग्रन्थ मानता हूँ । बेदोंके लिये बहुत सुन्दर 
भाषा और परिमाषाका प्रयोग करनेवाला सबसे पहला मनुष्य दयानन्द 
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है। दयानन्दने कहाकि “वेद सन्न सत्य विद्याओंका पुस्तक है ।” इतना 
सुन्दर वाक्य वेदके अवतारकालसे लेकर उनके पहिले किसीने व्यवहृत नहीं 
किया। वेदोंमें मौतिकज्ञान, विशानके सिवा धार्मिक विशान, आध्यात्मिक 
विशान भी भरा हुआ है। शान-विज्ञान शब्दसे मैं आपको शंकराचार्यके 
अद्वत, रामानन्द तथा रामानुजके विशिष्टक्षेत और वलभके शुद्धाह्ेतकी 
ओर खिंच जानेके लिये नहीं कहता हूँ । यह तो नाममात्रका भेद है | 
सभी आचार्योंकी साध्य वस्तु एक ही है। सभीके आदर्श समान हैं, और 
सभीके साधन भी वहाँ तक एक ही हैं जहाँ तक हम ब्रह्मदशन या 
भगवत्साक्षास्कारके द्वार तक पहुँचते हैं। दशनके छिये जब एक हो 
सेकण्डका विल्म्ब रह सकता है, तब तक शंकरके श्ञानमार्गक और 
विशिष्टाद्वैतके मक्तिमागके साधन समान ही हैं। जो यम, नियम शंकर 
को इष्ट हैं वही यम, नियम रामानुजको भी इष्ट हैं। उनके बिना भक्ति 
मार्गमे पाँव भी नहीं रक्खा जा सकता । सामान्यरीतिसे आपलोग कहा 
ही करते हैं कि हम भक्ति करते हैं। आपके उपदेश भी आपको उतना ही 
कहते हैं और स॒नाते हैं जितना आप जानते हैं। आपको आगे ले जाने 
का प्रयास कोई नहीं करता क्योंकि वे स्वयं आगे गये हुए नहीं होते | 
और आपको वह रुचिकर भी नहीं । मुझे कहने दे कि आप मक्तिकी 
विशामें प्रयण नहीं करते--आपने पैर ही नहीं उठाया हैं। किन्तु इस 
विषयको आज स्पर्ण नहीं करना है। आज तो वेदोत्पत्तिका ही विचार 
करना है। 

ससारके सभी विद्वान्‌ इस विषयमे एकमत हैं कि विश्वके पुस्तका- 
लयमे प्रथम ही आनेक लिये जो पुस्तक भाग्यशाली हुआ है वह केवल 
भगवान वेद थे। वेदोंको हम ईख्वरीय-अन्थके रूपमें मानते हैं, और 
आजका मुख्य विषय उनकी उत्पत्तिका समझाना हे। यह समझाना कठिन 
तो अवश्य है, पर जिस प्रकारसे वेद ईइ्वरीय-ग्रथ हैं उसी प्रकारसे दूसरे 
ग्रन्थ भी ईद्वरीय-पन्थके रूपमें पीछेसे अस्तित्वम आये। जन्दावस्ता तो 
वेदके साथ ही साथ चलनेवाल्ा अन्थ है। यह पारसी बन्धुओंका धर्म 


अन्य है। फिर तो जेनोंका धर्मशन्थ, डीद्वोक्ा वर्मजन्‍्थ, इसाइयोंका 
बर्मटन्य, फिर मुसत्मानोंका घर्मं>न्‍्य | जेनोंके चृत्न-न्थोंन से कितने ही 
दी*करोंकी बागी मानी जाती है। बौद्अन्योंमे से अधिकाशझ हुद्धकी 
डागी है | इससे वे भी ईब्चरीय अन्य ही हैं। अन्तर इतना ही है छि 
हतरे अन्थोंको झरीरधारियोने तेयार किया है, जबकि वेद और दुरनके 
डिये ऐसा नही दे । वह इंब्वर और खुदछी वागी है और दोनों ही 
घर्रीर्थारी नहीं हैं। इन दोनों घ्म:न्वोंती एक विल्छग पद्धति है और 
वह समान दी हे। इुद्सनझरीफक्री उत्तचिकी पद्धतिने वेशेत्पत्तिकी 
पद्धतिको उमझने समझानेके लिये स्पष्ट आर निष्ऊंडक माय बना वि 
है । यनत्नोभयोः समो दोषः परिहारोषि दत्ससमः” जहाँ दोनोंम समान 
ही दोष होते है वहाँ उठा उत्तर मी समान ही होता है। इसलिये कोई 
एक दूसरेको दोष इृष्टिसे देख सब्नेमें समर्थ नहीं ६। छुरानआरीफ 
फर्विश्ताके द्वारा ह्वी एथ्वीपर उतग है और मगवान्‌ वेद भी हक द्वारा 
ही प्रक््द हुए हैं। छुद्य और ईब्वन दोनो ही गेरमुजत्सिम-अशरीरी हैं। 
इन दोनोंमें यदि अन्तर द्ँट तो इतना ही मिलेगा क्लि एक उष्टिके 
आस्म्ममें प्रकव हुआ दे और दूसरा आबछी ढुनियों मे प्रकट हुआ है | 
पर दोनो ही ईसवरीव किताबके नामसे प्रख्यात हैं। हम जेदको ईच्वरीव 
अन्य मानते हैं और इस्छाम कुरानको खुदाई झिताव मानता है। अब 


है ।-विकिक-4प 


ने भगवान्‌ वेदेंके प्राऊव्यक्षी रीति समझाता हैँ । 

ईइवरके मुख, कंठ, ताढ, ओष्ट आदि वर्गोच्चार करनेके स्थान तो 
नहीं दी हैं। इसलिये ढह बोछ नहीं उच्ता, बिना शेके कोई अन्य 
पढ़ावा नहीं दा सछता। “अपाणिपादो जवनोग्रहीता परयल्चल्लुः ।? 
इत्यादि श्रुवियोक्े द्वाग उसके शरीर होनेका निपेघ किया गया है। 


+ ५२ 


गोत्वार्मी श्री वुब्सीठसजी ने मी कद्ा हैं--- 


विन्ञ पद चले सुने विछु काना । कर वित्ु कर्म करे विधिनाना ॥ 
आनन रहित सकछ रस भोगी। बिनु वानी वक्ता बड़ जोगी ॥ 
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मुण्डक उपनिषद मे ब्रह्म को “यत्‌ तद्द्वेश्यम्‌ अग्राह्मम्‌ अगोन्नम्‌ 
अवणोम्‌ अचक्षुःश्रोत्रमू तदू अपाणिपादम” कहकर ब्रह्म के अब- 
यवो का निषेध किया गया है। पर वहाँ ही कहा है कि “तस्माद्‌ 
ऋचः सासयजूंधि??ः उस ब्रह्मसे ऋग्वेद, सामवेद, और यजुरंद प्रकट 
हुए। तैत्तिरीय उपनिषद मे “यः छन्द्साम्‌ ऋषभो विश्वरूप/? भूः 
इतिवा ऋचः झुवः इति सामानि, सुब, इति यजूषि, सहः इंति 
ब्रह्म त्रह्मणावाब सर्व वेदा महीयन्ते? इ्वेताइवतर में कहा है-- 
“यो ब्द्याणं विद्धाति पूर्व यो वे वेदांश्व प्रहििणोेति तस्मे । त ह 
देवमात्मबुद्धिप्रकाशं मुमुक्षुबँ शरणसहं प्रप्ये ॥|? इन सभी 
श्रुतियों में एकह्दी प्रकार से कहा गया है कि वेद इईैश्वरसे ही प्रकट 
हुए हैं। पुरुषयूक्तमे भी ईश्वरसे ही वेदोत्पत्ति बतायी गयी है। अतः 
हमारी आर्घप्रणालीसे यह वस्तु स्पष्ट है कि वेद ऐसे अतीतकालमे 
प्रकट हुए हैं जहाँ मनुष्यों का पता नहीं छगता । इससे उनको प्रकट 
करनेवाले किसी मनुष्यकी कढ्पना नहीं की जाती। पुरुषसूक्तमे जो 
“सहस्तशीषों पुरुषः सहस्नाक्षः” कहा है उसका यह अर्थ ही नहीं है 
कि उसके हजार सिर हैं, हजार आँखें हैं, हजार पग हैं। इस मन्त्रमें 
सहख शब्द का अर्थ अनन्त है । उसके अनन्त सिर, अनन्त नेत्र, और 
अनन्त पण हैं। और यह अनन्त सिर आदि दूसरा कुछ नहीं, जगत्‌ के 
प्राणियोंके शिर ही उसके शिर माने गये हैं। हम सबों की ओोखें ही 
उसकी आँखें हैँ । हमारे पग ही उसके पग हैं । 'सोकासयत बहु स्यां 
प्रजायेय” इस श्रुतिको मानकर ऐसा ही कहद्दा ज'यगा कि परमात्माने 
बहुमवनकी इच्छाकी ओर इस इच्छाकी पूर्तिके लिए स्वयं उत्पन्न 
होनेका उसने विचार किया । फिर वह हमारे, आपके और दूसरे सबके 
रूपमें प्रकट हुआ । यदि इस जगतको परमेद्वररूप माननेमे आपको 
श्रम पडता हो तो “तत््‌ झृत्वा तदेव अनुप्राविशत्‌” इस श्रुतिको 
मानते हुए ऐसा मानें कि परमात्मा इस जगतमें व्यापक है | मुझमें और 
आपमें भी वह रहता है। इस व्यापकताकी दृष्टिसे भी वह अनन्तशीर्षा 


० 
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बन सकता है। अथवा तो विशिष्टाद्वेत वेदान्तकी पद्धतिसे समस्त जगत्‌ 
और समस्त जीव्समृह उस परमात्माके अद्ग हैं, विभेषण हैं, थरीर हैं। 
परमात्मा शरीरी है | हम सब उसके शरीर हैं। इसलिये हमारे, आपके, 
उनके शरीर और शरीराववब उसीके कहे जाते हैं। इस रीतिको यदि 
न मानों और उसके सह मस्तक, सह आँखें, सहसल पग हैं ऐसा 
मानने का आग्रह रखेंगे तो वह परमात्मा काना और लंगडा ही बनेगा । 
क्योंकि संसारमें हम एक सिरमें दो आँखें देखते हैं। उसके तो हजार 
सिरेमें हजार ह्वी आँख हैं'.। हिसावचसे हजार मायेमें दो हजार आँखें 
चाहिये । ऐसे ही उसके पण भी दो हजार होने चाहिये । ऐसा न होनेसे 
वह काना, छंगड़ा ही माना जायगा और कान खज्रे की भाँति वेडौल 
मर्यऋर परमात्मा बनेगा |  अस्य नित्वलमिता बेटा” कहकर श्रुतिने 
कहा कि वेदोंको उत्पन्न करनेम परमेश्वरकों थोडा भी श्रम नहीं हुआ 
जैसे आप च्वास-प्रच्बासकी क्रिया करते हैं और आपवो खबर भी नहीं 
पढती कि आपने कब्र च्वास लिया और कब छोडा | इसी प्रकार परमात्माने 
अनायास ही इस ज्ञानभण्डारका उपदेश किया | 
अब एक ही प्रभु विचारनेको रहता है कि परमेश्वरने वेदोंको 

किमके द्वारा प्रकन- किया । अपने शातह्न मानते हैं कि सफ्टिके आहिमि 

परमात्माने अनेक ऋषियोंकी उत्पन्न किया। उनमेंसे एक ब्रह्मा ऋषि 
थे, उनके द्वारा ये वेद म्कट किये गये हैं| पहले मैं आपके सामने एक 
श्रेति कह गया हूँ। उसके अनुसार वेढोंकी उत्पत्तिका द्वार वही ब्रह्माजी 

ही हैं। शतपथ ब्राह्मममें अग्नि, वायु, आव्त्यि, अद्धिय ऐसे चार 
ऋषियों द्वारा क्रमे चार वेद प्रझुद हुए, ऐसा कहा गया है कि 

यदि सगति ही छगानी हो तो ऐसा कहें कि जत्र ब्रह्माजी ईदइबरकी 

आन्तरिक गुप्त पेग्णासे ऋग्वेद का पाठ कर गये तथ उनके मुखका नाम 

अग्नि पडा । जब यजुवेंदका पाठ उन्होंने किया तब उनके मुखका नाम 
वायु पडा, जब सामचेद ब्रोले तव॒ उनका मुख आठित्यि कहछाथा | जब 

अथर्ववेद्त ब्रोझ़े तब उनका मुख अब्विरा कहछाया। संगति करनेकी 


( १९३ ) 


इच्छा न हो तो इतना ही मानना कि किसी न किसी ऋषिके द्वारा ही 
ये वेद प्रकट हुए.हैं । पर ऐसा तो मानना ही नहीं कि इन' चारों वेदों 
को पुस्तकके रूपमें भगवानने प्रकद किया है। उस समय पुस्तकप्रथा 
नहीं थी | छिखनेकी कछा भी नहीं थी। कोई लिपि भी नहीं थी। ब्राह्मी 
आदि लिपियों तो बहुत पीछेसे अस्तित्रमे आयी। अतः परमेश्वरने वेदोंका 
मौखिक ही उपदेश किया । 

वेढोंके चार नाम क्यों पडे, इसके कारणका विचार अत्र करता हूँ । 
कक अर्थात्‌ ऋचा, ऋचा का अर्थ है छन्‍्दोबद्ध काव्य | वेदका जितना 
भाग किसी न किसी छन्दम लिखा हुआ है उतने भागको ऋक अथवा 
ऋग्वेट कहा गया । जो मत्र घ, ऋ, गा, म, प, थे, नि इन सम्तस्वरोंके स्पष्ट 
आरोह अवरोह के साथ गाने योग्य माने गये उनकी संज्ञा साम पडी । 
सामबेदमें बहुत साम है जो अछ्ग-अछग अवसर पर गाये जाते हैं। 
सामसमूह होनेसे उसे सामबेद कहां गया। वेदमे जो गद्मात्मक वाक्य 
हैं उनका नाम यजुः पडा | इससे वह यजुर्वेद्‌ कहछाया। अथर्वाक्पिके 
प्रयाससे ये संशाएँ रखी गयी थीं, इसलिये जो भाग ऐसी मुख्य संज्ञाओंसे 
अलग रहा वह अथर्वाके नामसे प्रख्यात हुआ | अतः अथवंबेद ऐसा 
नाम पडा। ऐसा माना जाता है कि उपदेशकालूमें वेदोंके चार भाग 
नहीं थे। केवल वेद? संज्ञा ही थी। पश्चात्‌ आवश्यकता देखकर वेव्व्यासने 
उसे चार भागोंमे विभक्त किया | वेद को न्रयी नामसे भी विद्वद्वण जानते 
हैं। ऋक , यजु, साम ऐसे मुख्य तीन विभाग होनेसे वेदयी कहे 
जाते हैं।' चारों वेदोंमें कम, उपासना और ज्ञान इन तीनका उपदेश 
हुआ है, इससे मी वे त्रयी कहलाते हँ। वेदोके संहिता, ब्राह्मण, 
आरण्यक ऐसे भी पीछेसे तीन विभाग हुए | इससे भी वे त्रयी कदृछाते 
हैं। संहिताका अर्थ है समूह | वेद जब विभक्त नहीं, अविभक्त थे तब 
वे सहिता कहलाते थे। आज भी उनका वह नाम स्थिर है, इसलिये 
वे ऋग्वेद सहिता, यज्ुवँद संहिता, सामवेद् संहिता इत्यादि रीतिते कहे 
जाते हैं| विद्वानोंमे वेदोंके लिये त्रह्नन्‌ शब्द भी प्रचलित है। ब्रह्मनकी- 
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वेढकी व्याख्याकों त्राह्मग कहते हैँ। चारों बेदोंके प्रथकूब्रथक्‌ चार 
ब्राह्मण हैं| अरण्ब भर्थात्‌ बज्ञलऊ | अर्पमें बैठकर ऋषियोंने बिसका 
निर्माग किया उसे आरण्बक कहते हैं। बृहदारप्यक उपनिषद्मे जो 
वृहदारण्यक शब्द है वह इसीके कारणसे है | ये तीनों माग कर्मकाण्डके 
साथ जुड़े हुए हैं। अतः उस समय वेढोंका उपयोग कर्मकाण्डमें ही 
विश्ेपरूपते होता था | छोग यज्नादिकिं सिवा मोक्षके लिये दूसरामार्ग 
अहण नहीं कर सके थे। उपनिषद पीछेसे आयीं। उन्होंने वक्षक्ा 
विरोध किया | मोश्षके लिये यश्चकी आवश्यकता नहीं है। उपनिपदोंने 
ऐसी थोषगाकी, तबसे मोश्के छिये ज्ञान और उपासनाके मार्ग 
ढूँढ़े गये | 

अन्र समव अधिक हो गया। छगमग ११ ( रातके ) हनेको 
आये। अब एक ही वात कहकर समाप्त कलुगा | ऐसा कहते हैं कि 
वेद अनन्त हैं। वेदकी अनन्तता उनके अक्षर, शब्द और वाक्योंपरसे 
नहीं समझना है| अक्षर आडि अनन्त नहीं हो सकते। किसीकी 
इच्छा हो तो वह इनसाइक्रोपिडिया जैसे महान्‌ अन्थके अक्षरोंकी भी 
एकाथ वर्षमें गिनती कर सकता है। वेदको अनन्त माननेका कारण 
केवल यह है कि उनकी रचना इस प्रकार की गयी है, उनके शब्द ऐसे 
हैं कि छात्रों वर्षों तक भी इतने ही मन्त्रोमें से नये-नये अर्थ उत्पन्न 
किये जा सकते हैं। अभीतक ऐसा ही होता आया ई। निरुक्तकार 
यास्काचार्य कहते हैं कि वेद तो अश्वके समान है। घुड्सवार जितना 
अच्छा और निषुण होगा उतनी सुन्दर गति अव्वमें उत्पन्न कीजा 
सकती है। इसी प्रकार नितना अच्छा विवेचक होगा उतने ही 
अच्छे-अच्छे अर्थ उत्पन्न किये जा सकेंगे | इस हृष्टिसे बेट अनन्त माने 
जाते हैं। बस | 


आय 
ई-४-७५० को टांगामें दिया गया श्रवचन | 
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एक पत्रका उत्तर 


( ३० 

भाइयो और बहनो | मैं रविवारको जब १०३ बजे ( रातमे ) यहाँसे 
मेरे निवासस्थानको गया तब एक भाईने मुझे एक पन्न दिया । वह पोष्टसे 
मुझे भेजा गया था। दूसरे दिन सोमवार मौनठिविस था। मन्नल्वारको में 
छुशोटो और उसके आसपासकी दृष्टब्यवस्तुएँ, स्थान, संस्थादि देखने गया । 
और आज गुरुवारकों शामके ४ बजे वापस आया हैँ। इसलिये उस प्ुत्रका 
उत्तर इस सभामें आज दूँगा। इस पत्रमें मुझसे पूछा गया है कि 
“आारतको स्वतन्त्रता मिली है, उसको स्थिर रखनेके लिये और शोमित 
करनेके लिये हम क्या कर सकते हैं। हमें कया करना चाहिये ! इस 
प्रक्षसे मै प्रसन्न हुआ हूँ । आप छोग हजारों मील दूर रहकर भी अपनी 
मातृभूमिको भूल नहीं गये हैँ | उसके सुख-दुःखकी चिन्ता आपके हृदयमे 
बनी हुई है, यह गये करने जैसी बात है। जिस मिद्टीमें से आप उत्पन्न हुए 
हैं, जिस भूमिने जितना बना, आपके लिये अन्न उपजाकर दिया, आपको 
अपनी छाती फाड़कर पानी भी, जितना चाहिये उतना दिया। आपके 
शरीरको दँकनेके लिये भी जिस प्रथिवीमाताने आपको पवित्र कपास पैदा 
करके दिया, जिस भूमिको सदा आपकी चिन्ता रही है, उसे आप न भूलें 
इसमे आपके देश्प्रेमका, मातृभूमिकी श्रद्धाका और क्ृतशताका सुन्दर 
स्पष्ट द्शन होता है।अब हम पूछे हुए! प्रश्नकी छानबीन करें । पहले तो 
भारतकी स्वतन्त्रताको शोमित करने की बात करें । किसी भी देशको शोमित 
करनेके लिये आज धन और जनकी आवश्यकता है। धनके बिना प्रजा- 
भूखसे तड़पती है, धनके बिना नम रहनेकी दशा आती है, और जनके 
बिना देशमें शज़्यता, नीस्बता और भयंकरता प्रतीत होती है। इसलिये 
धन और जनकी आवश्यकताको मैं मानता हूँ। पर मेरी दृष्टिमें एक दो 
दूसरी भी वस्तुएँ हैं कि जो किसी भी देशकी स्वतन्त्रता, मान, प्रतिष्ठाको 
स्थिर रखनेके लिये उपयोगी मानी जा सकती हैं । पहली वस्तु, उस देशके 
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निवासियोंके शुद्ध, निमेठ, आदर्श आचार-विचार हैं । देशमें पुष्कल घन 
हो, पुष्कल जनहों, केवल इसीसे वह समृद्ध, उदात्त, और प्रशस्त नहीं 
गिना जा सकता । भले ही देश दरिद्र हो, चस्ती भी बहुत ही कम हो, 
पर जहाँके छोग स्त्री-पुरुष पूर्ण शुद्ध सदाचारका पालन करते हों, 
परस्परमें ग्रामाणिक व्यवहारोंका निर्वाह करते हों, असत्य, दुराचार, 
शराब, तमाखू , ब्रीडी, सिगरेट आदि दुव्येलन और अनाचारसे अलग 
रहते हों वही देश सर्वश्रेष्ठ गिना जाता हैं। भारतवर्षकी स्वतन्त्रता को 
शोपित करनेके लिये इससे अधिक कोई अच्छी वस्तु नहीं है। जब देश 
परतन्त्र था, अंग्रेजों की वहाँ सत्ता थी, उनका वहाँ सम्पर्क था, तब 
बहुतसे ढुर्गुण भारतियोंमे आगये थे। अत्र तो उनका सम्पर्क गया, 
तब वे सभी दुर्गुण जाने चाहिये। उन इुर्गुणोंसे प्रत्येक भारतीयको 
ल्जा और दुःखका अनुभव द्वोना चाहिये। मेरी मातृभूमि कलड्लित न 
हो, ऐसी हार्दिक चिन्ता प्रत्येक भारतीय रखेगा तो देश अवश्य 
शोमित होगा । उसकी स्वतन्त्रता को स्थिर रखनेके लिये सबसे मुख्य 
दो वस्तुएँ हैं । उन दो में से एक अस्पृश्यता निवारण है। हम लोग 
ठहरे हिन्दू | हमारे ऊपर कितने ही ऐसे अन्थोंके माननेका भार रखा 
है कि जो हमारी भारतीय संस्क्ृति के लिये कलूकुरूप हैं। ऋग्वेद प्रथ्वीके 
समस्त मनुष्योंको परमेश्वरके पुत्र मानता है । पिंता-पुत्रकी भावना 
ईसाईधर्ममें से ही आयी हो, ऐसा कदापि नहीं है। हमारे बेढोंमे भी 
यह भावना यष्टिके आरम्मकाछ्से विद्यमान है। सबको अपना बन्धु 
माननेकी भावना ही वैठिक भावना हैं। यही आये संस्क्ृतिका मूल है | 
पर हमारे कितने ही ग्न्थ हमसे कहते हैं कि हम अम्लुक मनुष्यका स्पर्श 
करें, ओर अमुकका न करें। जिसके स्पर्श करनेकी मनाई है उसको 
छूनेका पाप और प्रायश्रित्तका विधान है। मैं कहता हूँ कि इस प्रकारका 
विचार मानवताके पतनकी सूचना देता है। एक मनुष्यको नछू 
सके ऐसा विचार ही पापी और जगली अतीत होता है। मनुष्य कुत्तेको 
चूता है, बिल्लीको छूता है, वकरेको छूता है, भेडको छूता है, 
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मांसाहारीको छूता है, वीडी-सिगरेट आदि पीनेवालोंको छूता है, तब 
अमुकको स्पश न करनेकी बात कैसे की जा सकती है १ हिन्दू-- 
केवल पाखण्डी हिन्दू ही कहते रहते हैं कि अन्त्यजोंका स्पर्श नहीं किया 
जा सकता | उन छोगोंको मदिर या ऐसे ही किसी पवित्रस्थानमें आनेकी 
स्वीकृति नहीं ढी ज़ा सकती, इसके छिये हिन्दृशात्रोका आधार 
खोजा जाता है। शास्त्र तो प्थक्‌ पथक्‌ विचारबाले छोगोंने ढछिखे 
हैं। वहाँ तो शरात्र पीनेकी आज्ञा भी मिल सकेगी, व्यमिचारकी भी 
आशा मिल सकेगी “न मांसभक्षणे दोषो न मये न च मेथुने” मनुने 
लिखा है कि मासभक्षण, मद्यपान और परऊण्रीगमनमे कोई दोप नहीं 
है। भागवत में लिखा है कि--- 

“होके व्यवाया सिषमञसेचा निद्यास्तु जन्तोनेहि तत्र चोदना” 
व्यमिचार, मासभक्षण, मद्रपान आदि, छोकमें स्वाभाविक वस्तु हैं। 
अन्थोंमें छिखा है इसलिये करना ही चाहिये ऐसा यदि आग्रह हो तो 
शास्त्रोका एक भी सदाचार पालनकरनेकी आतुरता क्यों नहीं जागरित 
होती १ सत्यकी ओर, ध्यान क्यों नहीं दिया जाता १ वेदाध्ययनकी ओर 
क्यों इच्छा नहीं जाती ? ग्रन्थोंमें तो लिखा है कि जो ब्राह्मण वेदाध्ययन 
न करे, संन्ध्यावन्दन न करे, वह पतित हो जाता है। किसलिये मूर्ख 
ब्राह्मण, मूर्ख क्षत्रिय, मूर्ख वैश्यका शात्रके अनुसार सामाजिक 
बहिष्कार नहीं होता १ और यदि अन्त्यज्ञस्पशंके निषेधकी बात 
शाज्रमे होनेसे द्वी मान्य होती हो तो शास्रम तो ऐसा भी छिखा है कि 
राम-राम करनेवाले चाण्डालके साथ भी खाने-पीनेके सब व्यवहार 
करना ही चाहिये। इसी प्रकार ऐसा भी कहा है कि जो शिव-शिव 
करता हो उसके साथ भी रहना चाहिये, खाना-पीना चाहिये और 
साथमें सोना चाहिये। भागवत में भी जगह-जगह कहा गया है कि 
भगवद्धक्तकी कोई जाति नहीं है, उसका कोई वर्ण नहीं है, कोई आश्रम 
नहीं है। ऐसे वचन क्यों न माने जायें? पर बात तो यह है कि 
“मैं बड़ा” यह वतछाना है। वह नही समझता है कि बडप्पन बतानेमे 
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ही नीचता मरी है । बिसे आप महापुरुष मानते हैं उनमेंसे एक्ने मी 
ऐसी गन्दी वातकी आजा नहीं टी है। वैष्णवोंके इतिहासमें तो 
अत्यृश्यता जैसी वस्तु ह्वी नहीं है। श्रीसम्प्रदावके महान्‌ आचार्य 
स्वामी रामानन्दजीके प्रधान-प्रघान शिष्योमेंसे एक रविंदासजी मी ये । 
वे तो छोगोंके शब्दोंमें चमारकुछमें उत्तन्न हुए ये। पर वे मीसाबाईके 
गुव ये । चित्तौड़गढ़के किलेमें मीसावाईके मन्दिरके सामने ही उनकी 
चरणपादुका पघरायी गयी है। श्रीरामानन्दाचार्व तो महाव्‌ उदार 
और ठेशकाढके अनुसार व्यवस्था बतानेवाले श्रीवैष्णाचार्य थे। उनकी 
बात छोड़ दें तो श्रीरामान॒ज सम्प्रदावमें, श्रीवल्ठम सम्प्रदायमें, श्रीचेतन्य 
सम्प्रठवमे, उसी प्रकार दूसरे वैष्णव सम्प्रदायोंमें मी कितने ही अन्त्यज 
बन्धु अपना इतिहास निर्माण कर गये हैं। शिवोपातकोंम मी ऐसे कितने 
ही महापुदप हुए हैं जो अन्त्यत अथवा अस्पृत्य गिने जाते थे | मठांस 
प्रान्तके चिदम्बर महादेवके विशाल मन्दिर्में एक अन्त्यज्ञकी अतिमादी 
पूना आज भी होती है । मायवत-जो वाह्मणोंकी प्रधान जीविका है-- 
उसमें तो पृर्वकथानुसार-भुगवन्नामत्मरणले ही सबको पवित्र हुआ माना 
गया है। भाइयों और वहिनो | आपको जीना है आजके जमानेमें | और आप 
चलना चाहते हैं हजार पांचसौ वर्ष पूर्वके अन्धोंके बताए हुए मार्ग पर | 
यह कैसे हो सकता है! चक्कीका आठा गया, मशीनका आय आया | 
कुणका पानी गया, नलका पानी आया | वेदविद्यन होकर सच्चे ब्राह्मण 
बनकर तपश्च्यों करनेकी परम्पता गयी और झउनन्‍्मके साथ ही मरपूर 
गुलामी करना माग्यमें छिखा गया । क्षत्रिय पराधीन, व्यसनी एवं निःठत्त्त 
बनगये, वैच्य स्वार्थी बने, तो भी यद्दी कहते रहना कि शाल्रकी आशा 
मानकर अमुकका स्पर्श मेरे लिये अगक्य है, इस मूलेताका, इस अशानका 
क्या कुछ दिसावर है ? ऐसी मूखेताकी बातोंते आप क्या अपने देशको 
उज्म्बछ कर सऊेंगे ? कमी नहीं। वास्तवर्म इम झाह्नका सहारा अपने 
कल्याणके ल्यि नहीं ूँढ़ते हैं, पर दूसरोंको हैरान करनेके लिये, अप- 
मानित करनेके डिये और अपना बढ़प्पन जमानेके लिये | यदि कल्यागकी 
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भावनासे ही आपषंग्रन्थोंका और प्राचीन आचार-विचारोंका अन्वेषण 
होता तो आज ब्राह्मण, शाद्गोंकी स्थितिमें नहीं होते, क्षत्रिय गुलामोंकी 
दशामे न होते। सहसतोंमें भी एक ब्राह्मणको संन्ध्या नहीं आती। यदि आती 
होगी तो सन्ध्यावन्द्नकी आवश्यकता प्रतीत नहीं होती। गायत्री मन्त्र 
शुद्ध नहीं आता । छाखमें एक चत॒वेद वक्ता नहीं है । और करोड़में भी 
एक आज शास्त्रके अनुसार आचरण करनेवाला ब्राह्मण नहीं है। एक भी 
क्षत्रिय नहीं है और एक भी वैश्य नहीं है। यदि हम शास्रोंको मानते 
रहते तो ऐसी परिस्थिति उत्पन्न न होती । इसके लिये शाज्रोंकी आव- 
इयकता नहीं होती कि हम कैसे हैं । परन्तु दूमरा कैसा है इसके जाननेके 
लिये पाताल फोड़ कर भी ग्रन्थ वाहर लछानेकी आवश्यकता प्रतीत हुईं 
है ! याद रखें, थदि अशानतावश आप अस्पृश्यताको टिकी रहने देंगे 
तो आपमें कमी भी भारत स्वतन्त्रता कायम रखनेकी शक्ति नहीं ही 
आयेगी । आपके ३३ करोड़ देवता भी भारतकी आजादीकी रक्षा करनेमें 
समर्थ नहीं हैं यह आप जानते ही हैं। अंग्रेजोंने आपके ३३ करोड़ 
देवताओंको और आपके ईच्वरको गुलाम बनाया था। किसी भी देवताने 
भारतको मुक्त करनेका चमत्कार नहीं दिखाया । यह चमत्कार जिस महा- 
पुरुषने दिखाया था वह मरते-मरते कहता गया है कि तुम अस्पृश्यताको 
निर्मूल करो । ठुपम करोड़ों अन्त्यजोंको यदि अध्युश्य बनाकर रखना 
चाहते हो, यह अशक्य ही रहेगा । आज स्वमानका गौख प्रत्येककी 
प्रियव॒स्तु बन गयी है। चाहे जिस बलिदानसे लोग अपनी प्रतिष्ठा और 
आत्मसम्मान बचावेंगे ही | यदि आप हिन्दूके समान सभी अधिकार 
हस्जिनोंको--अन्त्यज्ञोंको नहीं दे सकेंगे तो वे उस पक्ष में अवश्य जाकर 
रहेंगे जहाँ उनके सम्मान और स्वमानकों चोट न पहुँचे । और यदि 
ऐसी करुणस्थितिकी आप उत्पन्न करेंगे तो इसका निष्करण फू भी 
आपके ही हिस्सेमें आवेगा | मुझे सप्रमाण सूचना मिली है कि आप 
यहाँ भी अस्पृश्यताकी ढोल पीटते हूँ। इस राममंडिरमें यहाँके आदिवासी 
नहीं भा सकते हैं| यह अख्ृश्यता यहाँ मी आपको एक दिन अवश्य 
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खाजायगी । आपको यह मन्दिर और आप इस मन्दिस्को नहीं बचा 
सकेंगे | सोमनाथकी दशा जानते हैं ! काशीविश्वनाथकी कथा जानते 
हैं ? अयोध्याकी रामजन्मभूमिकी बात ज्ञानते हैं ? मथुरा-क्ृष्ण-बन्मभूमिकी 
बात और बुन्दावनम गोविन्दमन्दिरकी वात जानते हैं ? न जानते हों तो 
जान लेंगे) 

देशकी स्वतन्त्रता रक्षित रखनेकी जो दूसरी बात है वह है सर्वे- 
घमम सहिष्णुता । आप यद्दि यह कत्पना करे कि भारतम हिन्दुके सिवा 
कोई दूसरी जाति नहीं और दूसरा धर्म नहीं रहना चाहिये ता यही 
कव्पना देशको फिरसे परतन्न बना डालेगी। भारतके करोड़ों मुसलमानों 
आप देशमे से निकाल नहीं सक़््ते। झुसलमानोंने भारतदेशको अपना 
देश बनाया है | किलेंसि, मकबरंसे, मसनिदोंसे उन्होंने भारतको सौन्दर्य 
और समृद्धि टी है। भारतमाताने जेसे तुम्हारी राखको अपनेम विलीन 
करनेकी उदारता दिखायी हैं उसी प्रकार अपना हृठय विदी्ण करके 
लाखों मुस्लिम सन्तानोंको अपने भीतर विछीनकरलेनेका वात्सल्य भी 
उसने दिखाया है। अतएव ऐसी-ऐसी भूले नहीं करनी चाहिये श्रातृ- 
भावसे रहेंगे, मानवताकी रक्षा करेंगे तो आप अवद्य अपनी मातृभूमिकी 
स्वतंत्रता सैंमाल सकेंगे | बस | 


६-८-७० को टांगा में दिया गया श्रवचन । 
| टांगासे ६ प्रवचन हुए थे। वहाँ रातमें ९ से ५० फिर सबेरे 
4 से ९५ तक सापणोका समय रक्खा जाता था । रातमे भाषण लिखनेकी 
असुविधासे सभी भाषण नहीं लिखे जा सके थे । केवल यही दो भाषण 

ही छिखेगये थे । 

शांतिका उपाय 
(३१ ) 
मेरी वहिनो और भाइयो ] आज मुझे कहा गया है कि, मैं आपके 
हद 

सामने शान्ति कहाँ और कैसे मिल सकती है” इसके ऊपर माषण कहूँ 
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अर्थात्‌ इसका विवरण करूँ। शान्तिका विवरण करनेके पहिले मुझे 
आपको यह बताना चाहिये कि शान्तिका विरोधी कौन है ! जिस वस्तुका 
ज्ञान ग्राप्त करना हो उसमें विरोधीका ज्ञान आवश्यक है | शान्ति और 
अशान्तिका विरोध है। धर्म और अधर्मका विरोध हैँं। प्रकाश और 
अन्धकारका विरोध है | अशान्ति क्यो होती है यह जान छेगे तो शान्ति 
कैसे मिलेगी यह आप स्वय॑ जान छेंगे | अगान्तिका जन्म अनेक कारणोंसे 
होता है । कुछ कारण ये हँ--जब मनुष्यकी इच्छा तृत्त नही होती, 
पूर्ण नहीं होती, तव उससे अश्यान्तिका जन्म द्योता है। मनुष्य इच्छाओंके 
परे नहीं जा सकता है। ए.क्राध इच्छा यदि किसी प्रयत्न बल्से पूरी हो 
जाती हो, तो फिर तत्काल ही दूसरी इच्छा मनमे हुए. बिना रहती ही 
नहीं । एक इच्छा पूरी न हुई हो या न हो सकती हो तथापि दूसरी 
तैयार ही रहती है। मनुष्य इच्छाओकी ही सष्टिमे जीना चाहता है। 
किसीकी सभी इच्छाएँ पूरी हों ऐसा कभी होता ही नहीं है । कितनी 
ही इच्छाएँ अपूर्ण-अतृत्त ही रहती है। यह अतृत्ति ही अगान्तिको उत्तन्न 
करती है। इच्छा मनुष्यजातिकी सबसे अधिक बल्वान्‌ शत्रु है। इस 
इच्छाने ही मनुष्यको बन्धनमें--कठोर बन्धनमे बाँध रखा है। इच्छा 
और संकल्प छगमग समानार्थक हैं। ये दोनों मनके धम हैं। मनके धर्मों 
था विकारोंकी जहॉ-जहाँ हम गणना करते हैं. वहाँ काम प्रथम गणनामें य 
आता है। काम, क्रोष, लोभ, मोह, मद, मात्सय, इस प्रकार छह्द विकार' 
हैं। उनमें काम प्रथम और क्रोध दूसरा है। भगवान कृष्णने गीतामें 
कहा है कि “काम एप क्रोध एपः” काम ही क्रोध है इसका तात्पये 
यह है कि काम - इन्छा जब्र प्रतिघातित होती है-इसके विरोधम कोई 
वस्तु खड़ी होती है, तब ठरन्त द्वी वह क्रोधरूपमे परिणत हो जाती है | 
यह नित्यका उदाहरण है। एक छोटा-सा बालक है। माता उसे कद्दती 
है कि तुझे यह काम नहीं करना है। वालक हठ पकड़ता है और वही 
काम करता रहता है। माँ ऋद्ध होती है, क्योंकि बालकने उसकी इच्छाका 
विधात किया है। बालक भी ऋद्ध द्ोता है, क्‍योंकि मोॉने उसकी 
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इच्छाका विधात किया है। एक मनुष्य कोर्टम जाकर दूसरेकी कोई 
वस्तु अपनी साबित करके छे लेता है, झठ ब्रोछकर भी उसको 
प्रात्त करता है। एक मनुष्य उसके विरोधमें साक्षी देता है | इसके 
परिणाममें उसे वह वस्त नहीं मिल्ती। इससे उसके हृव्यमें क्रोध 
उल्न्न होता है। एक राजाको दूसरे राज्यमेंसे थोड़ी उमीनकी जरूरत 
है। वह जमीन चत्र नहीं मिलती तब उसे क्रोध होता है। आपको 
वाजारमेंसे किसी वस्धुकी आवश्यकता हो, और कई कारणोंसे आप 
उसे न पा सकते हो तो आपको क्रोध होता है। इच्छावरिधातके परिगामते 
क्रोषके साथ ही असह्ाय वेदना भी उत्नन्न होती है। वह बेदना आगवातक 
होती है। मैं अहमदाबाठकी एक सत्य घटना जानता हैँ। सन्‌ १९४२- 
४३ का समय भारतके छिये बहुत मयद्शर था | भारतीय व्यापारी मायाक्षे 
चक्‍्करमें अच्छी तरह आ गये थे, एक पैसेकी वस्तुको दस पैसेमें भी 
देनेके लिये उस समय वे तैयार नहीं थे । एक बहिंनको शरीर दाँकनेके 
लिये साड़ी चाहिये थी। साधारण समयमे उस साड़ीकी कीमत दो रुपयेसे 
अधिक नहीं थी | वह दस रुपये लेकर वाजारमें गयी | किसी व्यापारीने 
ताढी नहीं विया, उन छोगोंको जितने पैसे चाहिये थे, उतने पैसे उस 
वहिनके पास नहीं ये, उतने पैसे देनेकी उसकी शक्ति भी नहीं थी। 
उसने जब देखा कि वह अपनी लाज ढाकनेम तो छोमियों और 
अविवेकियोंकी दुनियामें असमर्थ है, तब्र उसने आत्महत्या कर ली | 
आखवातक्ा उल्ंद अर्थ मत समझना । मैं जानता हूँ कि “नाय॑ हन्ति 
न हन्यत्ते”। आत्माका कमी मी नाश नहीं होता | इसलिये आत्म- 
वातका अर्थ केबल शरीर नाश है। लिस अरीरके धर्मोके पालम 
करनेमें वह बहिन असमर्थ हुईं उस शरीरका उसने अन्त कर व्वि। 
वह इच्छा विधातका ही परिणाम है। कितनी ही बार घरके नित्य 
कलइ, क्लेदसे भी अद्यान्ति उत्न्न होती है। पिता जब पुत्रकी 
इच्छाका विरोध करता है तब घरमें अजान्ति पैदा होती है। पवि- 
पत्नी जब एक दूसरेकी इच्छाका विरोध करते हैं तब घर नरकागार 
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बनता है। सास और बहूका झगडा तो कोई ही ऐसा माग्य- 
शाली घर होगा जहाँ न होता हो-। कुछ अश्यान्ति ऐसी भी होती हैं 
कि बिसका मूल मनुष्यकी मू्खतामे होता है। मनुष्य भ्रमके कारण या 
अज्ञानके कारण हमेशा अशान्त ही रहता है। एक मनुष्य प्रह्मद 
या ध्रुव बननेकी इच्छा करता है। वह इच्छा पूर्ण नहीं होती । तब 
वह अशान्त बनता है। वह विचार नहीं कर सकता कि प्रह्माद बननेके 
लिये हिरिण्यकशिपुके ही घर जन्म लेना पडता है। हिरण्यकशिपुकी 
पत्नीके ही गर्भागारमें जाना पडता है। प्रह्मदके समान ही गर्ममें मगवद्ध- 
क्तिका अड्डर उत्पन्न होना चाहिये | यह सब वह भुलाकर प्रह्मदके समान 
हसिंह द्शनकी इच्छा करता है। ऐसी इच्छा कभी पूर्ण नहीं होती । 
अतः वह अशान्त बनता है | वह श्रुव बनना चाइता है पर वह नहीं 
जानता कि श्रुवको श्रुव बनानेवाली श्रुवकी सौतेली माँ और उसका 
अविवेकी कामान्ध बाप था | फिर भी वह श्रुव बनना चाहता है। वन 
नहीं सकता । तब वह अशज्ञान्त बनता है | रामने तुल्सीदासकों तिछक 
किया और इणने सूरदासको हाथ पकड़कर कुएँमें से बाहर निकाला । 
इसलिये मुझे भी तुलसी और सर बनना है, तिलक कराना है, हाथ 
पकड़ाना है। कृष्णने नरसी मेहताकी हुण्डीका स्वीकार किया इसलिये 
मुझे भी मेहता बनना है, पर वह बन ही नहीं सकता | हुण्डी स्वीकार 
करनेवाला कोई कृष्ण नहीं आता। यहाँ मनुष्य विवेक नहीं करता, 
बुद्धिका उपयोग नहीं करता कि ये सब कथाएँ मनोरक्ञनके लिये दी 
रची गयी हैं । भगवान्‌ किसीको तिलक नहीं करते फिरते | किसीको 
कुएँसे बाइर नहीं निकालते । किसीकी हुण्डीका स्वीकार नहीं करते । 
ये सब्न बातें पागलों की हैं। भगवान्‌ रोज हुण्डी स्वीकार करनेका धंघा 
करे, इससे तो यही अच्छा हो कि जिस प्रकार सुदामाको अपार सम्पत्ति 
दे दी उसी प्रकार भेहताको भी देकर कोई महाराजा बना देता | ऐसे 

ऐसे क्षुद्र कार्मोके लिये अपने भगवाचका उपयोग करना यद्द निरी मूरखता 
है | श्रव और प्रह्मटकी कथाएँ भी ऐसे ही सवी गयी हैं | यदि सत्य ही 
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घटना दो तो आज लाखों वर्षोके बाद मी दूसरा अ्रव या प्रह्माट क्यों 
उत्पन्न नहीं हुआ। किसी भी घट्नाकी पुनराइति होनी ही चाहिये। 
ऐसा कददना कि किसीको वैसी भक्ति मिली ही नहीं, यद्द भी पूर्वोक् 
पागछ की ही वात है। इस प्रकार बहुत बार मिथ्याशान, मोह, श्रम, 
डोम और अविद्याके कारण मनुष्य अश्वान्त बनता है। भश्वान्तिमें से ही 
शान्तिका जन्म होता है | पर इस प्रकारकी अशान्ति कमी शान्ति उत्पन्न 
नहीं कर सकती | जो अश्ञान्ति विवेकके परिणामसे अथवा वैराग्यके 
परिणामसे उत्पन्न होती है वह्दी शान्तिका सर्जन करती है । विषयरसा- 
स्वाठके लिये प्रख्यात बने हुए भर्तृदरिको उसकी पक्कीके असद्‌ व्यवहारके 
कारण अशान्ति हुईं। शीघ्र दी विवेष्ने और वैराग्यने उसके हृदयपर 
अधिकार किया । वह ज्ञान्तिके मार्गपर गया | उसे भान हुआ कि तन, 
मन, धन और सम्पूर्ण हुठयकी ममता अर्पित कर देनेपर भी किसीकों 
जीता नहीं जा सकता । इसलिये उसके हृव्यमें अशान्ति हुईं और वह 
शान्तिके मार्गपर बढ़ा । भगवान्‌ बुद्धने जब मार्यमे ले जाते हुए मुर्देको 
देखकर साथियोंसे पूछा “यह क्‍या है १” उत्तर मिला “मुर्दा |! 
“कहाँ लेजाया जारहा है १?! “इमशानमे |? “किसलिये १” “जला 
डाल्नेकी !” “अब यह लौटकर नहीं आयेगा ९” “नहीं |” बुद्ध 
लछौटकर घर आये। मध्यरात्रको गोदमें सोती हुई ज्लीको छोडकर, 
चुपचाप जँगलमे चले गये, क्योंकि उनकी अश्ान्तिने सच्चा वैराग्य 
उनके हृद्यमे उत्पन्न किया था । उस वैशाग्यके मूलमें उनका विवेक 
उपस्थित था । विवेक और वैगग्य ही शान्ति उत्पन्न करसकते हैं| यही 
आजकऊ्रे प्रश्नका मुख्य उत्तर है। विवेक उत्पन्न करनेके लिये मनुष्यको 
सदा आत्म-निरीक्षण करना चाहिये | नित्य राभिमें सोनेके पहिके 
एक कोनेमें, झान्त वातावरणमे बैठकर प्रातः से सार्यकाल तक 
उसने जो कुछ किया हो उसका विचार करना चाहिये कि “किलुमे 
पशुमिः तुल्थम” आज मेरे व्यवहारमें कौनसा पश्चव्यवद्दार हुआ है, 
और मनुष्यके योग्य कौनसा व्यवहार हुआ है १ इस प्रकार आत्मनिरीक्षण 
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करनेवाला असद्ृथवहारसे निद्वत्त होता है। असद्यवहार ही अशातिका 
जन्मदाता है और उसका पोषक है। ऐसी अशातिका विवेक, वैराग्यके 
साथ सम्बन्ध नहीं होता । एक मनुष्य असत्य बोलता है, अपमानित 
होता है और फिर अशान्त बनता है । इसमे वैराग्यकी तो कोई आवश्य- 
कता ही नहीं है। विवेकका उपयोग किया जा सकता है, उसे विचा- 
रना चाहिये कि किस लिये असत्य बोलना है। झूठ तो कभी छिपाया 
नहीं जा सकता। यह तो दुर्गन्‍्ध देता हुआ मल्राशि है। छुपानेसे 
अधिक दुर्गेन्ध फैलेगा | इसे तो खुला रखनेमें ही हित है। धूप छगेगी, 
सूखेगा, दुगेन्ध निकछ जायगा । मनुष्य असत्य कहाँ-कहों बोल्ता है, 
यह तो आप जानते है। व्यापारमें असत्य बोलता है, अपराधको छुपाने के 
लिये असत्य बोलता है, अयुक्त अथवा अनुचित कमके बाद भी झूठ 
बोलता है। यह सब करके फिर पश्चात्ताप करता है। व्यापारमे झूठ 
क्यों बोलना चाहिये ? विछासिता कम करें, खर्च कम हो जायगा। 
थोड़े धनमे भी आपका संसार अच्छी तरह निभेगा | असत्यके लिये कहाँ 
अवकाश है? मनुष्य हैं, उचित कर्म 'करने के लिये पैदा हुए हैं। 
परन्तु कमी अनुचित कम भी हो जाता है। उसे छिपाने का क्‍या 
प्रयोजन १ यदि छिपायेंगे तो एक असत्यके लिये दस असत्य आपको 
बोलने पड़ेगे। फिर भी यह तो भय बना ही रहेगा कि कदाचित्‌ मेरा 
यह असत्य प्रकट हो जाय तो १ क्‍यों न आप स्पष्ट कह्द दे कि हो, मुझसे 
ग्रह भूल हो गयी है। भूछ करने की यदि हिम्मत है तो उसे मान छेने 
की भी हिम्मत होनी चाहिये। इस रीतिसे कभी भी अशान्ति नहीं 
होगी। यदि व्यापारमे हानि होने से अशान्ति होती हो तो किसी अच्छे 
व्यापारीके परामर्शसे व्यापार करें । सट्टाके परिणामसे अशान्ति होती हो 
तो उसका त्याग तो शीघ्र ही कर देना चाहिये। यदि किसीके मरणशोकसे 
अशान्ति होती हो तो गीताका दूसरा अध्याय बाँचे और मनन करें | 
संतानके अभावसे अशान्ति होती हो तो भविष्यका विचार करके 
शान्त हो जायें। जब पुत्र नहीं होता है तब पुत्रकी चिंता होती है, 
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करनेवाले पुत्रेति तो भारत और समत्त संसार मरा पढ़ा है। अतः 
यदि सन्तान उसन्न हो दी झुका हो तो उसहा परिगाम भोग और चैय॑से 
उसब्त सामना करें । अथवा छुपुत्र, ठुपुत्री हो तो प्रभुको धन्यवाद दें | 
यहि संतान नहीं है तो मगगनकी इंपा सम्झकर शान्त रहें। यह 
होना ही चाहिये? वही विचार तो अद्मान्तिका मूठ है। इसको छोड़ें । 
अद्यान्तिका जो उद्मत्यान बने ऐसा छुछ मत करें | बीडी, सिगरेट 
पीनेवाले, शरात्री, व्यमिचारी छोग हमेज्ा अद्यान्त रहते हैँ। इन उत्ोको 
छोड़ना चा हिये | वयार्थ शान्ति, वैराग्व और विवेकके बिना पैदा नहीं 
हो सकती | किसी बल्तुके प्रति वैराग्य होनेके टिये उसमें रहे हुए 
वास्तविक दोषोंकों प्रामागिकता से देखनेका प्रयास हो तो वैरान्य उत्पन्न 
हुए जिना नहीं रहेगा। मेरी दृष्टिमें प्रथम प्रस्नछा यह ठीक उत्तर है | 
बानी रहता है इस प्रइनका दूसरा भाग | 

“बह शान्ति कहाँ उत्पन्नकी जा सकती है?” “कहाँ” यह स्थल्दर्शऊ 
सर्वनाम है । यह भावना गलत है कि शान्तिके लिये कोई विशिष्ट स्थल 
है। नीरव वनमें रहनेवाले भी झान्तिके लिये चिन्तित रहते हैं । उन्हें 
शान्ति नहीं मिछती | राजासन पर बैठनेवाल्य भी शान्तिकी ओर खुली 
आँखों देखता है, उसे वह नहीं दीखती | वह तो चाहे जहाँ मिल सकती 
है। पर उसकेलिये ममकती ज्वालाकी माँति तीत्र इच्छा होनी चाहिये । 
इसके ढिये संसारका त्वाग आवश्यक नहीं है पर संसारकी वासनाओंका 
त्वाग आवश्ष्यक्र है। कामका उपयोग कामकी अनुत्पत्ति या शान्तिका कारण 
नहीं हो उकता । कामवासनाका सम्पूर्ण त्याग अथवा उसमें अनाठत्तिसे 
ही झान्ति हो सकती है | जड़मरत भी अश्यान्त बना था। “टागने त्यागनी 
बच्चे है यु भा फूलतु रहा? ) क्योंकि उसने आसक्ति बढ़ायी थी, वह था 
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तो वनवासी और त्यागी ही | जनक वनवासी नहीं था। एक समृद्ध 
राज्यका राजा था। पर वह अश्ञान्त नहीं था। परम शान्त था | वह 
समझता था कि समस्त मिथिला जलकर भस्म हो जाय तो भी उसका कुछ 
बिंगड़ता नहीं था | वह विवेकवान्‌ था, वह अनासक्त था| नन्ठदनवनके समान 
साबरमती सत्याग्रह आश्रमका त्याग कर भी महात्माजी अशान्त न हुए। 
अब बैठनेके लिये उनके पास एक इंच भर भी जमीन नही थी, फिर भी 
अश्ञान्त न हुए; । क्योकि उनका विवेक जागरित था। उनकी आसक्ति कभी 
की सो गयी थी या मर गयी थी । अतः जिसे शान्ति इष्ट हो बह जगलके 
मार्गको न खोजकर इसी संसारमे रहकर ही उसे प्राप्त करनेका प्रयत्न 
करेगा तो उसे वह अवश्य मिलेगी। गहस्थाश्रम इसलिये भार प्रतीत 
होता है कि, ऐसा समझाया गया है कि यह खराब है, बंधन है। 
अथवा तो कोई उसे योग्यतासे चछा न सकता हो तो भी उसे बुरा ही 
लगेगा | किन्तु शान्तिके उपासक के लिये णहस्थाश्रम बड़े महत्त्वकी वस्तु 
है | शान्तिका पाठ तो वहाँसे ही मिल सकता है । अशान्तिके कारणोंमे 
रहकर ही सच्ची शान्ति प्रात्ती जा सकती है। चोर दण्डित होता है, 
जेलमें रखा जाता है, हेरान किया जाता है पर वह चोरी नहीं छोडता 
क्योंकि वह चोरीको चाहता है। शान्तिके इच्छुक अशान्तिके कारणोंसे 
भी अशान्त नहीं वन सकते क्योंकि वे वस्त॒तः शान्ति को चाहते हैं। सच्ची 
इच्छाकी आवश्यकता है| शान्ति तो सहजमें ही आ जायगी। किन्तु 
यदि केवल वाणीसे शान्तिकी इच्छा होगी तो वह सदा दूर द्वीं रहेगी । 


६-८-७० को टांगा से दिया गया प्रवचन । 
ज्ञान श्रेष्ठ या भक्ति १ 


( ३२ ) 
मुझसे पूछनेम आया है कि मुक्तिके लिये कोन सा साधन श्रेष्ठ है 
जानः या भक्ति? । यह बहुत ह्दी कठिन प्रश्न है। कोई भी समझदार 
मनुष्य कह नहीं सकता कि इन ठोमेंसे अमुक ही भ्रेष्ठ हे। भात श्रेष्ठ 
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है कि रोटी इस प्रश्रका उत्तर कैमे दिया जा सकता है ! मियिल्य, विहार, 
बंगाल, आसाम, उत्कल, काब्मीर मातके ऊपर हो जीते हैं । उन आन्त 
वासियोंकी दृष्टिम भात ही सर्वोत्तम पदार्थ हो सकता है। पंजाब सम्पूण 
रोटी पर ही बीता है। मारवाड और राजपृताना भी रोटी पर निमर है। 
उनकी दृष्टिम रोटी ही सर्वोत्तम वस्तु हो सकती है। सरयू नदी श्रेष्ठ ? 
था गड्ढा शे ? था जमुना श्रेष्ट ! इसका निर्णय किस प्रकार दो! 
रामोपासक सस्यूकों ही श्रेष्ठ मानते हैं। कृष्णोपासक यमुनाकों ही »४ 
मानते #£ | गद्भाके विषयमें दोनो उपासक अमुक्त दृष्टिसे मख्यवुद्धि और 
अम्क दृष्टिते गौगबुद्धि रखते हैं। जैसा जिसका मन, जैसा छय, जैसे 
संस्कार, जैसे विचार, उसीके अनुसार भक्ति अथवा ज्ञानको श्रेष्ठ माननेके 
लिये बंधा हुआ है। मेरे सामने एक दूसरा भी प्रश्न उपस्थित करनेमें 
आया था कि अमुक अन्य अमृक लेखक भक्तिको ही सवे श्रेष्ठ साधन 
मानता है । इसका भी उत्तर ऊपर कहदे हुए विधानके अनुसार ही 
होगा। एक विवेचक मनुष्य नियतरूपसे कुछ कह नहीं सकता | कोई 
उत्तरदायी मनुष्य किस रीतिसे कहेगा कि अमुक्क ही श्रेष्ठ है ! कोई क्या 
कहता है इसका तो मुझे विचार ही नहीं करना है। मुझे तो मेरे 
विचारानुखर आपको आपका ग्रइदन समझाना है। श्रे्ठता हँदनेवालोंका 
आश्वब वात्तवमें श्रेष्टता खोननेम होती ही नहीं है । वे तो सरलता 
खोनते हैं | और सरलताको ही श्रेष्ट मान लेते हैं। अज्ञानी छोग ऐसा 
मानते हैँ कि भक्ति सब साधनोंसे सरल साधन है, इसलिये वह सर्वश्रेष्ठ 
है | परन्तु लो भक्तिको समझता ही नहीं है, जिसे भक्ति करनी ही नहीं 
है, बिसने शानका तनिक भी स्वाद लिया नहीं है वह चाहे जो कुछ कह 
सकता हैं| मे तो आपसे कहता हूँ कि भक्तिको सरल साधन माननेवाल्य 
मक्तिके विषयम पृ" अजञानी है । यदि ज्ञान कठिन मार्ग माना जाता हो 
तो भक्ति उससे भी अधिक कठिन मार्य है। “कढों नासेव सासेब” 
कहनेवाले दिद्या भूले हैं । सत्वयुग और कल्युगके साथ मुक्तिका क्या 
सम्बन्ध १ सत्यउुग या कलिउुग यह कोई वस्तु ही नहीं है। यह तो सर्वया 
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काल्पनिक वस्तु है | व्यवहार निभानेके लिये, सेकण्ड, मिनिट, घडी, प्रातः, 
मध्याह, अपराह, सायं, रात्रि, विवस, सप्ताह, पक्ष, मास, वर्षकी कल्पनाकी 
गयी है। रवि, सोम, मद्भल आदि दिन भी कल्पित ही हैं । जिस रीतिसे 
दिसाब, किताब, व्यापार, व्यवहारकी स्पष्टता और स्वच्छताके लिये यह सब 
समय कह्पित हुए! इसी प्रकार युगों की कल्पना करने मे आयी। बडी संख्या 
घोलनेमे अनुकूछता न होनेसे इससे एक शब्द सत्य”! कहकर पूरीकर 
देनेमे सुगमता समझी गयी | हजारोंकी संख्या न बोलकर कलि कहकर 
पूर्ति की गयी। इसमें सत्य एक भी वस्तु नहीं है। वैसे ही अच्छा और 
बुरा भी एक भी नहीं है | ऐसे ही रवि और सोम आदि वारोंमे भी कोई 
खरात्र नहीं, कोई अच्छा नहीं | समी अच्छे और सभी खराब | भ्रान्त 
लोगोंने दिकुझछ की कल्पना करके प्रजाको श्रममें डाला । मुझसे पूछा 
गया है कि यदि मासादि कल्पना झूठी ही हो तो कृष्णमगवानने क्‍यों कहा 
कि “मैं महीनोंमें मार्गशीर्ष हूँ”? उनकी दृष्टिमें कुछ तो भ्रे्ठता होगी 
ही । यहाँ मुझे कहना चाहिये कि कृष्ण अपनेको मार्गशीर्ष कहते हैं 
या गीता लिखनेवाला कृष्ण को मार्गशीर्ष कहता है। यह तो अस्पष्ट- 
विवादग्रस्त है। गीताके सभी तत्व तर्कशासत्र की कसौटी पर सत्य 
नहीं उतरे हैं। गीतामें तत्कालीन कितनी प्रचलित वस्वुओंका भी 
समावेश हुआ है | जो हो, पर मार्गशीष का तात्पय तो तत्र समझा जा 
सकेगा कि जन्न गीता बनानेवाला गीताके रचनाकालमे किस देशमें था, 
इसका निर्णय हो जाय। यदि हस्तिनापुरमें या कुरुक्षेत्रमें इसकी 
रचना हुई हो तो वे प्रान्त कार्तिकमासके बाद समशीतोष्ण होते हैं। 
शिर फटने लगे ऐसी गरमी नहीं होती, और हार्टफेल हो या न्युमोनिया 
हो, इतनी सरदी नहीं होती । इससे वह समस्थिति कृष्णमे दिखानेका 
यह प्रयास हुआ होगा । आपको इतना ध्यानमे रखना है कि गीताका 
मार्गशीर्ष गुजरातका नहीं, कुरुक्षेत्रता ही है। गुजरातका मार्गशीर्ष 
तो पौषतक पहुँचता है। गीताके शानविज्ञानके साथ ऐसे छोकोंका 
किंचित्‌ भी सम्धन्ध नहीं होना चाहिये। चमत्कारकों सर्वस्व मानने 
श्ड 
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वाले मिपथ प्रममें ही रहा करते हैं। ऐसे लोगोंको ऐसी ही वस्तु 
अधिक महत्त्व की माव्म होती है, जबकि इसमें कुछ महत्त्व नहीं है | 
“दर्तछलयतामस्मि” की भातिही 'भासानां सागेशीर्षोस्सि! निरयंक 
है । गीतामें कितनीही आर्वद्वीन वस्तुएँ देखनेमें आती हूँ उत्तराबण, और 
दक्षिणायनका विचार भी निरर्थक है। यदि वहाँ ये दोनों शब्द योग- 
झालकी परिमाषानुसार उच्चरित हुए हों तो भी निर4ंक हैं । मृत्यु किसी 


की प्रतीक्षा नहीं करती । मुक्तिके लिये कोई काल बाधक नहीं है । मुक्ति 
तो आत्मल्नरूप वस्तु है। उसके लिये झालका क्‍या काम ? उत्तर वया 


पर दक्षिण क्या ? तह तो सापेक्ष वस्तु है। आप एक सीधी रेखाम 
अम्रक अंश थोद्ा खसक जायें तो आप बहाँ उत्तर मानते होंगे वहाँ 
दक्षिण हो जायगा और जहाँ दक्षिग मानते होंगे वहाँ उत्तर हो जायगा | 
जैसे काल कल्पित है वैसे दिशा मी कल्पित | कब्पित वस्तुके आधार पर 
कोई आध्यात्मिक सिद्धात स्थिर नहीं किया जा सकता | अतः कि 
कोई बरतु नहीं है । कलिमे नामको ही प्राधान्य माननेवाले प्रममे ही 
पडे हैं | ऋतुके आधारसे जैसे जौ, गेंहूँ, चावछ आदि पकते हैं बैसे ही 
चुगके आधारसे मुक्ति पकती है ऐसा मानना केवल मूर्खता है। भार्तमें 
कह ऋतु देखनेमे आते हैं। बेढमे पाँच ऋतु वर्णित हैं। सिंधुम वर्षाऋतु 
जैसा कोई ऋतु ही नहीं है । वम्बईमें गीतकार नहीं होता। यहाँका 
शीतकाछठ आज जो चल रहा है वह भी तच्वहीन | अतः अपने-अपने 
देशके आधारपर काल्मर्याग बाँधकर सत्यसिद्धातके रूपमें उसे प्रस्तुत 
करनेका साइस करनेवात्य अवश्य अन्धपरम्परामें पड़ा होता है। मैं फिर 
कहता हूँ कि इस युग और मासके छोममे न पढ़कर आप तात्विक विचार 
करें | महीना और युग मुक्ति नहीं टिलाते | मुक्ति आपके अपने अमसे प्राप्त 
करने की वस्तु है । जहाँ तक आपके मनमे विभिन्न बासनाओंका स्फुरण 
रहेगा, वहों तक आप मुक्तिका दर्शन नहीं कर सकेंगे | वेदान्त मानता 
है कि विवेक, वैराग्य, पदसम्पत्ति ओर मोक्षप्राप्तेक लिये आठुस्ता श्न 
साधनोंसे युक्त ही मक्तिमार्गम पैर रख सकता हैं। जहाँ तक ये चारों 


( २११ ) 


बस्तुएँ मनुष्यसे दूर-दूर रहती हैं, वहाँ तक मनुष्य सर्वथा शक्तिहीन 
रहता है। जैसे श्ञानमार्गम इन साधनोंकी आवश्यकता है वैसे ही 
भक्तिमार्गमें मी इन साधनोंकी आवश्यकता है। सत्य, अहिसा, अस्तेय, 
ब्रह्मचर्य, अपरिअह, इनमेंसे यद्दि एककी भी कमी होगी, थोड़ी भी कमी 
होगी तो भक्तिका स्पर्श मनुष्य कर नहीं सकेगा । कौन कहता है कि 
भक्ति सरल साधन है ? कहनेवालोंमें से किसीने इन पश्चरब्ोंकों प्राप्त 
किया है १ मन, वचन, कर्मसे सत्यसतेवी हममेसे कौन है ? अध्टिसाबतकों 
पालनेवाले कितने हैं ? चोरी न करनेवाले, ब्रह्मचरय पालनेवाले, अपरिअ्रह सेवी 
कितने हैं १ वम्मी, नाछायक मनुष्य आपको कहेगा कि बे पूर्ण सत्यवादी 
हैं, पूर्ण अहिंसक हैं, और पूर्ण ब्रह्मचारी हैँ | परन्त॒ वह तो इतना पामर 
होगा कि अपनेको भी धोखा ही देता होगा । यहव स्घु कहनेस नहीं, 
देखने से ही पहचानी जाती है। सत्य, अर्टिसा, ब्रह्मचर्य, यह त्िपुटी 
तो हीरा है। द्वीरको कहकर बतानेकी जरूरत नहों होती। कस्वूरी 
के लिये शपथ लेने की जरूरत नहीं पढ़ती । वह तो स्वय अपने स्वरूप 


को प्रकट करती है । आप गीता बाँचते दी होंगे। २९ वर्षसे आपके इस 
नगरम अखण्डगीता प्राउशाठा चलती हैं। आप भी एक वार अवश्य 


गीता बाँच गये होंगे। भगवान्‌ कृष्ण स्वयं गीताके १२ वें अध्यायम 
अपने भक्तोंके लक्षण बताते हैँ उनके ऊपर आपका कभी भी ध्यान 
गया है? जो किसीके साथ द्वेंप न करे, सबके साथ मित्रभाव रखे, सबके 

खोम करुणा दिखाये, ममताशत्य, अहंकारसझत्य, सुखहु.खमं समान और 
क्षमावान्‌ , पृर्णतंतोपी, योगी, जितेन्द्रिय, धढ़निश्चयवाल्या होकर मुझम दी 
मन और बुद्धि अप॑ण करे वह मेरा भक्त और वही मेरा प्रिय है। जो 
किसीसे घन्रढ़ाये नहीं, जिससे कोई घवड़ाये नहीं, क्रोव, भय, व्याकुलता 
से जा पर रहे, किसी की अपेक्षा न रख, वाहर और भीतरसे जा परविन 
रहे, तटस्थ बनकर रहे, शम या अश्यम कम जिसको स्पर्श न कर सक, शत्रु 
ओर मित्रम, मान और अपमानमें, गीत, उप्ण, सुख, दुः्खम जो समान 
रहे, जमानत बाघ कर न फिरे, निन्‍दा और स्ठ॒ति बिसके लिये कोई वस्तु 
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ही नहीं, जिसका कोई मठ नहीं, कोई मंदिर नहीं, ऐसा ही मनुष्य मेरी 
भक्ति करसकता है और वही मुझे प्रिय है। सब प्राणियोंके साथ प्रेम करना 
सीखें | ममता और अहंकार दूर करें | आपके सच्चे पुरुषार्थसे आपको 
जो मिले उसीमें सतोष करना सीखें । अपने मन और बुद्धिको भगवानमें 
अर्पण करना सीखें, फिर भक्ति सुगम है कि दुर्गम है, इसका निर्णय अपने 
आप करलें | जिसे भक्ति नहीं करनी है वह भक्तिको सुकर वस्तु ही 
कहेगा, क्योंकि उसकी दृष्टिमें तिछक, कंठी, आरतीके सिवाय दूसरी 
कोई भक्ति ही नही है | परन्त॒ जिसे भक्ति करनी ही है, भगवानको 
प्रात्त करना ही है, जन्ममरणरूपी संकट टालना ही है, वह तो सच्ची 
भक्तिके लिये सच्चे गुरुकी ही शोध करेगा, “उपदेक्ष्यंति ते ज्ञान 
ज्ञानिनः तत्त्वद्शिन:» आपको अवध्य ज्ञानी गुरु मिलेंगे, और तत्त्तका 
उपदेश करेंगे। आप कल्याणके मार्ग पर चलेंगे। स्नान करके एक 
बैलीमें थोडे चावछ, थोडे सेन्ट ( अफ्रीका का एक सिक्का ) डालकर, 
मन्दिरमे जाकर भगवान्‌ की मूर्तिके आगे थोडे चावल फेक दें, एकाघ 
सेन्ट डाल दें यही आपकी भक्ति है। आपका धन हरण करनेवाले भी 
आपकी इसी भक्तिका अनुमोदन करेंगे, अतः आप तो फूछकर रबडके 
खिलोने बनोगे, स्मरण रक्खें, यह भक्ति नहीं है। यह कुछ नहीं है। केवल 
व्यसन है | आप इसी व्यसनको ही भक्ति मानते हैं, इससे आपको भक्ति 
सुगम माल्म पडती है। भगवान्‌ आपको दिव्यदृष्टि दें, और आप तत्त- 
दर्शी बनें | इस कामनाके साथ समाप्त करता साथ समात करता हैं।._ ._“>“___ 

२९-८-०० को जंजीबार सें दिया गया प्रवचन | 


क्या भक्ति और ज्ञानसे मुक्ति मिलती है ? 
३ 


आज मुझसे पूछा गया है कि मततिसे अथवा ज्ञानसे मुक्ति मिलती 
है, इसमें क्या प्रमाण है ? मुझे यह प्रइन मूल्से ही विचारना चाहिये। 
इस प्रश्नमें मुक्तिके लिये तो शड्ढा नहीं दीखती है, अर्थात्‌ मुक्तिका स्त्री 
कार करके ही यह ग्रश्न किया गया है। साध्यमें शड्जा नहीं है, साधनके 
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लिये ही गड्ढा है | दूसरी बात | नितकी मुक्ति होती है, उस जीवके छिये 
किस अमिप्राय को सुरक्षित रखकर प्रइन किया गया हे, यह भी देखने 
की वस्तु है। चार्वाक मानता हे कि जीव नित्य-नियत कोई वस्तु नहीं 
है | विजातीय अथवा विधर्मीय वल्लुओंके मिश्रगक्के पश्चात्‌ एक रासा- 
यनिक परिवतंन, यही जीव है। जैसे हम सब रोरी देखते हैँ | रोरी, हल्दी 
और चूनामेंसे बनती है | रोरी का जो रंग है वह न इल्दीमें है और न 
चूनेमें है । एक पीली वस्तु है, एक सफेद वस्तु है। दोनोंके सम्मिश्रणके 
बाद एक छाल रंग की वस्तु उत्पन्न होती है, वही रोरी है । इसी प्रकार 
पश्चतत्तके मिश्रणसे छाछ, काछा, हरा; पीछा, चर्म पेटा होता है | उसीके 
परिवतनसे अस्थि उत्पन्न होती है | उसीके परिवर्तनसे खायु, मज्ञा आदि 

होते हैँ । उसीके परिवर्तनसे नख और जिह्ा उत्पन्न दोते हैं। ऐसे 
ही उसीके परिवतनसे जीवतत्त्व मी उत्पन्न हुआ है। भगवान्‌ बुद्ध जीवको 
नित्य और शाइवत नहीं मानते । श्रीभकराचार्य जीवको आविद्योपाधिक 
मानते हैं। अविद्याके सम्बन्धसे ही जीवमाव श्रकट हुआ है। शंकरके 
मतमें छह वस्त॒ुएँ अनादि मानी जाती हैं; जीव, इशवर, शुद्धन्ह्म, जीव 
और ईइवर का भेद, अविया अथौत्‌ माया, अविदया और त्रह्म 
का योग, इन छहोंमें से झद्धत्रह्मके सिवा पॉचतत््व अनादि और सान्त- 
अन्तवाले माने जाते हूँ । ब्रह्म अनादि और अनन्त माना जाता है | ये 
तत्व कबसे हैं ? ऐसा नहीं पूछा जा सकता, क्योंकि वे अनादि हैं। उनका 
आरम्म नहीं है । एक क्षणमें ज्ञानोदय होनेपर जीव अदृदय बनेगा । 
विशिष्टाइतका जीव अनादि और अनन्त है। इस प्रकार जीवकी कथा 
संक्षेपमें सुननेके वाद विचार करनेमें आपको अनृकूछता मात्य्म होगी | 

अब मूल विपय पर आये बढ़ें। भक्ति अथवा शानसे मुक्ति मिलनेकी 
बात विचारनेके पहले मुक्ति क्या है, इसका विचार आवश्यक है| 
मुक्तिका सामान्य अर्थ है छूट जाना । किससे छूट जाना भौर किस 
प्रकारसे छूटजाना १ इन दो ग्रइनोंके समाधानके लिये उत्तर है कि सभी- 
समस्त दुःखोंमेंसे छूटजाना और इस प्रकारसे छूटनाना कि फिर 
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कभी बन्धनन हो। इसीको यदि शाह्वकी भाषाम कहे तो ऐसा 
कहँगे-त्रिग्धिदु:खात्यन्तनिवृत्तिः. अत्यन्तपुरुषाथेः. आध्या- 
ह्मिक, आधिमौतिक, और आधिटेविक इन तीन दुःखोंकी सदाके लिये 
निदव्त्ति ही मुक्ति दै। इतपरसे यह फलित होता है कि आत्वन्तिक सुख 
दी मुक्ति है| आत्वन्तिक दुःख ही बन्धन है । जेसे प्रकाशके अमावमे 
अन्यकार होता है, वेसे ही आत्यन्तिक खुखका अमाव ही दुःख कहा 
जाता है। अन्धकारका नाश होते ही प्रऊाशका प्रादुर्भाव होता है, वैसे 
ही दुशखकी आत्यन्तिक निद्धत्ति होते ही आत्यन्तिक मुखका आविर्माब 
होता है। यही परमानन्दमुक्ति है। इससे यह भी समझ लेना चाहिये 
कि मुक्ति उत्पन्न नहीं होती-उत्पन्न की नहीं जाती। उसका केवल प्राकत्य 
होता है | वह नित्य बलु है, जन्य नहीं | यद्रि जन्य हो तो उसका नाश 
होगा । मुक्तिका नाश नहीं होता | स्वामी व्यानन्दर मुक्तिका भी अन्त 
मानते हैं, यह मे जानता हूँ | उनकी कठिनाइयों की मी में जानता हूँ। 
पर यहाँ उनका स्पर्श न कहूँ तो ठीक | मुक्तिके अर्थमे किसी भी दा्श- 
निकका विवाद नहीं है । पर उसके स्वरूपम लगभग सबत्रका विवाद है | 
शंकराचायेकी मुक्ति अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूपताकी प्राप्ति । नेयायिक्रोंकी मुक्ति 
अर्थात्‌ सुखहुःखके अनुमवका अमाव। विशिष्टाद्वेतकीमुक्ति अथौत्‌ 
भगवत्त्वरूपताप्रा प्रिपूवंक  निरन्तरभगवदहशेन । शकह्वरकी मुक्ति 
“मं ब्रह्म हूँ? इस नानसे होती है । विश्विष्टाद्वेवकी मुक्ति “मैं मगवत्मपतन्न 
हूं” इस ज्ञानसे होती है । एक मुक्त होकर ब्रह्म बनता है, एक मुक्त 
होकर भी भगवत्पपन्न रहता है | यही मुख्य भक्ति है। इन दोनोंके लिये 
ही आजका प्रश्न है| 

पहले भक्तिको लेता हूँ | सामान्य भक्त तो मानते ही हैं कि में 
भगवानका नाम लेता हूँ, इसलिये भगव्रान्‌ मुझे मुक्ति ढेंगे ही। वहाँ 
मुक्ति प्रात्त करनेकी वात ही नहीं है, मिलनेकी वात है। भगवान्‌ देते 
हैं इससे वह मिलती है | इसमें नहीं है प्रश्न, नहीं है उत्तर । किस्सा 
कोता है | पर विद्यानोंको तो इस रीतिसे संतोष होता ही नहीं है । वह 
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तो पूछेगा ही कि नारायगको इतनी भी खबर न हुई कि अजामिल अपने 
लडके नारायणको बुलाता है; रश्मीपति नारायणको नही ! उन्होंने दत 
किसलिये भेजे ? इसका क्‍या उत्तर ! कुछ नहीं। गपोड़ाका कोई उत्तर 
होता ही नहीं । यह इसका उत्तर हो तो सभी हिन्दू मोश्कों ही जायें 
और गये होते, क्योंकि छगभग सभी हिन्दुओंके नाम ऐसे ही होते हैं 
जिनका »र्थ नारायण होता है। न, र, भ, ग, ध, म, हद, ज, च, प, क, 
शा, स, लगभग इतने ही अक्षरोमेसे हिन्हुओंके, विशेषकर पेण्णवोके 
नाम रखे जाते हैं। नारायण, राम, रघुरर, गरड्ध्वज, चेतनदास, प्रशु- 
दयालठु, कमलाशंकर, आदि नाम इन अक्षरोंसे ही बनते हैं । सभीका 
अर्थ नारायण ही होता है । फिर तो किसलिये प्रृथ्वी पर एक भी हिन्दू 
रद सके १ कोई किसीको मृत्युके समय बुलायेगा दी | नारायग अपने 
दूतोंको भेजते ही रहेगे। किस्सा खत्म | अतएव बुद्धिमानको संब॒ुष्ट 
करनेकेलिये कोई उत्तर होना चाहिये। 


सुने, विशिष्टाद्वतकों आप समझ सके हैं। वह मानता है कि विष्णुका 
भक्त विष्णु-रूपको ग्रास्त होता है। अर्थात्‌ विष्णु चतुभुज हैं. इसलिये 
जीव भी मुक्त होकर चत॒र्भुज बनता है। रामका उपासक रामरूप बनता 
है । रामद्विभ्रुज हैं इसलिये मुक्तजीव द्िंभुज बनता है। विष्णुका स्वरूप 
शशिवण है इससे उसके भक्त मुक्त होकर सफेद रंगसे रंग जाते हैं । रामका 
रूप काला है इसलिये उसके भक्त श्याम बनते ईँ-काले बनते हैँ । इस 
रीतिसे उस भगवत्स्वरूपको वे पाते हैं | फिर वे नित्य विष्णु अथवा रामके 
उर्शन पाते हैं। क्‍योंकि वे विष्णुके ही घरमें अथवा रामके ही घरमे 
रहते हैं । इससे नित्यदर्शन सुलम है। जब्र सभी जीव स्वय ही विष्णु- 
रूप बन गये अथवा रामरूप बन गये, फिर तो वे अपना मैँह विव्यदर्पणम 
देखलें, अथवा रामका मुख देखले, एकसे ही हैं। कोई खास भेद् नहीं 
है। राम और मुक्त जीवमे इतना द्वी भेट रहता है कि वह अपनी श्रीको- 
पत्नीको जीवींको नहीं देते । इसी प्रकार सष्टिका कारोबार भी अपने ही 


हाथमे रखते हैं। अर्थात्‌ राजापन बनाये रखनेके लिये पृथ्वी और रानी 
(जमीन और जोरू) वे नहीं देते । जीवॉंको इसकी चाह भी नहीं होती । 
वे तो प्रथ्वी पर ऐसे सब मोगोंसे थककर, द्वारक्र वहाँ गये होते हैं । 
इसलिये भगवत्त्वरूपप्राप्ति यही मुख्य मुक्ति हुईं। अंकराचार्यकी मुक्ति 
ब्रह्मस्वरूपप्रातत है। इन ठोनोंम भेद कहाँ है १ दोनों तो एक ही वस्ठु 
हुई । वैणाव ऐसा मानते हैं कि वे मुक्त दोकर जीव भगवानके घरम 
निवास प्राप्त करते हैं । उनको यहाँसे जाते हुए कितनी नदियों पार करने 
के बाद स्वागतके लिये भगवानके पार्पट आते हैं। बाजेगाजेके साथ 
नाचते-कृटते वे छोग मुक्त जीवकी भगवानके दरवारम लेजाते हैं। यह 
सब्र तो प्रलोमनमात्र है। मुक्तको, वीतरागको वाजा कया और गाना 
क्या १ त्वागत और सत्कार क्या ? अतएव विद्वानोंको इतना दी मानना 
है कि विशिष्टाद्वैत भी ब्रह्मस्वरूपको ही म॒ृक्ति मानता है। अतः मृक्तिके 
स्वरूपम भी तान्विक रीतिसे विवाद नहीं है । तब तो अत्र यही विचारने 
को रहता है कि क्‍या ज्ञान और भक्तिसे यह मिल सकती है ! 
ब्रह्मस्वरूपप्राप्तिका ही नाम मुक्ति है। यह लगभग सर्वतन्त्रसिद्धान्त 
है। अब त्रह्मस्वरूपका आर्थ क्या ? इस विचारके पच्चात्‌ ही उसकी प्राप्ति 
क्री जा सकती है | इसलिये प्रथम त्रह्मत्वरूपका विचार करें | स्वरूपमें 
तीन मत माने जाते हैं। निर्गुण-नियकार, सगुण-निराकार, सगुण-साकार | 
पहले दो मत शाकरमत हैं । दूसरा और तीसरा विभिष्टद्वेतमत है | 
डंक्र ब्रह्मकी नियुण और निराकार ही मानते हैँ | पर सासारिक स्थितिभ 
संसारियोंके लिए उसे निराकार मानकर मी सगुण मानते हैं। वही ईइबर 
है। उपासनाका आरभ इसी ईच्वरसे किया बाता है । सगुण हो वही 
साकार होता है, ऐसा नियम नहीं दो सकता | आकाश निराकार है फिर 
भी वह सगुणहै। शब्द उसका गुण है । जीव निराकार होते हुए भी सगुण 
है। इच्छा, प्रयक्ष, आदि उसके गुण हैं | निरन्तर भगवत्पारतन्न्य यह भी 
उसका गुण है। अतः ईइ्वर निराकार रहकर भी सत्य, ढ्या, वात्सल्य, 
औटदार्य, सर्वशक्तित्त, अजरत्व, अनन्मत्व आदि सह्ुणोंका आकर रह 
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सकता है। विशिष्टाद्वेतको भी यह पक्ष मान्य है, क्योकि श्रतियोमे ब्रह्मको 
निराकार कहनेमे आया हैं। विशिष्टाह्वेत ब्रह्म और ईदरमें भेद नहीं 
देखता, अतः ब्रह्म निराकार है अर्थात्‌ ईश्वर निराकार है, पर वह तो 
महादयाहु ओर स्वशक्तिमान्‌ है-जैसे कि-- 
इंश्वरः पतद्चथधामिन्न: परव्यूहादिभेदतः ॥ 
परएकश्चतुधो ठ॒व्यूहः . स्याद्वासुदेवक. । 
संकषेणश्र प्रयम्नोडनिरुद्ध इति भेदतः || 
मत्य्याद्यास्तु विभवा अनन्ताश्र प्रकीर्तिताः । 
अन्तयोमी तु भगवान्‌ प्रतिदेहमबस्थितः ॥ 
अचौवतारः श्रीरंगवेझ्डटाद्रयादिपु स्थितः । 
केशवादि तु॒तत्त्वज्षेव्यूहान्तरमुदाहतम्‌ ॥ 
ईइवर पाँच प्रकारका है। पर, व्यूह, विभव, अन्तर्यामी, अर्चा- 
बतार। परईइवर तो एक ही है | किन्ठ व्यूहईश्वरके चार भेद हं-वाछु- 
देव, सद्डुपंण, प्रच्म्न, अनिरुद्ध । यह वासुदेव उपासनाकी सुकरताके लिये 
पहुणसम्पन्न माना जाता है। पद्ुण अर्थात्‌ ज्ञान, शक्ति, बल, ऐश्वर्य 
वीर्य, और तेज । रामाव्भ्िवतार विभव कहलाते हैँ। प्रत्येक देहमे 
स्थित जो ईइवर वह अन्तर्यामी कहलाता है। मन्दिरोंम प्रतिष्ठित जो 
भगवानकी प्रतिमाएँ वे अर्चावतार कहलाती हैं। अब स्पष्ट जाना जा 
सकेगा कि विशिष्टाद्वैतकों सशुण-निराकार और सगुण-साकार दोनों 
प्रकारका ईश्वर अमिमत है | विशिष्टाद्देतका ब्रह्म यही है। अन्न ब्रह्मका 
स्वरूप समझे। शड्ढस्मतके अनुसार निरगुण, निरखनन, निराकार, अबजर, 
अमर, अजन्मा, निष्कल, रुद्रूप, चिद्रुप और आनन्दरूप ये सब ब्रह्मके 
स्वरूप हैं। विशिष्टादेतमतानुसार सगरुण, निरश्नन, निराकार, साकार, 
अबजर, अमर, अजन्मा, अनन्तकछ, सद्रप, चिद्रप, आनन्दरूप ये सभी 
ब्रह्मके स्वरूप हैं | इसकी आाप्ति ही मुक्ति हे | 
हम यह तो मानते ही हैँ कि जो जिसकी उपासना करता है, भक्ति 
करता है, वह तद्गूप बनता है। ब्रह्मके जिस स्वरूप का अद्जीकार करके 
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ब्रद्मेपासना आप करेंगे उसी स्वरूपको आप प्राप्त होगे। स्वरूप प्राह् 
होने का क्या अर्थ है, यह भी मैं आपको समझा दूँ। उपासना करें और 
हृढ़ भावना करें कि में असइ् हूँ, अजर-अमर हूँ, नित्यमुक्त हूँ, सवक्ृशतति 
पर, अविनागी हूँ | यह भावना जत्र अतिशय इृढ हो जायगी तत्र आपको 
अपनेमें एकभी दुर्बलता प्रतीत नहीं होगी । मैं पापी हूँ, पापकर्मा हूँ, 
दीन हूँ, ऐसी भावनाएँ उस समय नष्ट हो गयी होंगी। उस समय आपको 
अवश्य भासित होगा कि “ मैन छिन्दन्ति शल्लाणि नैनं दृहति 
पावकः ? इत्यादि। भगतसिंहके लिये कहा जाता हे कि, उसके साथियों 
ने जब पूछाकि मगतसिंह ! तुम अंग्रेजोंके साथ विरोध करने जाते हो, पर 
यह सरकार तो बहुत ही स्वार्थों अतएवं बहुत ही ऋ्रर है | न जाने तुम्हें 
कौन-कौनसे कष्ट देगी, तब तुम क्विस प्रकार उसको सहन कर सकोगे ! 
भमगतसिंहने तुरन्त ही मोमबत्ती जलाकर उस पर अपना हाथ रख दिया । 
हाथ जलता था और वह हँस हँसकर देशोद्धारकी बातें अपने मित्रोंके 
साथ करता था। यही है हृढ़भावनाका फठ | आपने कभी इृढ़भावना 
की नहीं है, इससे आपको यह सत्र असम्भव प्रतीत होता है | एक वार 
इस मार्यमें पॉव रखनेकी जब शुमघड़ी आपको प्राप्त होगी, तब सब कुछ 
सरल हो जायगा। भक्ति अर्थात्‌ अनन्य अनुरागपूर्वक अपनेमें मगवदू- 
गुणाधान | ज्ञान अथात्‌ जीव-ब्रह्मकका अभेदशान । भक्ति जीवम भगवानके 
लिये अनन्य और अनन्तप्रेम उत्पन्नकर भगवानके गुणोंको जीवाशित 
बना देती है। इसी लिये भक्त जीव, राग-द्ेषसे पर जाकर, सब ढराओं 
मे समानभावसे रह सकता है। गीताके १२वें अध्यायका भक्त अथवा 
मगवानका प्रियजन ही मगवह् णोंका आश्रय | अभेदज्ञान जीवभावको 
निद्वत्त करके ब्रह्ममाव उत्पन्न कर क्षुधा, पिपासा आदि पट डउर्मियोंसे 
पर लेजाकर--- 


४ दु/खिनोज्ञा: संसरन्तु काम॑ पुत्रायपेक्षया । 
परसानन्दपूर्णाहँं संसरासि किमिच्छया || 
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अनुतिए्न्तु कमोणि. परछोकयियासवः। 

स्वेलोकात्मकः कस्मात्‌ अनुतिष्ठामि कि फथम्‌॥ 

व्याचक्षतां ते शाल्याणि वेदानध्यापयन्तु ते। 

यत्राधिकारिणो से तु नाधिकारों क्रियत्वतः ॥ 
बोल उठता है--भक्त और ज्ञानी दोनों बोल उठते हैँ कि-जो दुःखी 
हो, अज्ञानी हो, पुत्र-कलत्र आदिकी जिसे इच्छा हो वही संसारमे जन्म- 
मरण पाता है । मै तो परमात्माका रूप हूँ। सभी अमिरापाओसे पर हूँ । 
किसबिये मै संसारी बनूँ ? जिन्हें स्वर्गादि प्राप्त करना हो, वे भले ही 
उनके छिये कर्म करें । मैं तो, स्वेव्यापक द्ोनेके कारण सभी छोक मेरे 
ही रूप हैं, ऐसा मानता हूँ । तब किस लछोककी ग्राप्तिके लिये मुझे कर्म 
करना चाहिये १ भले द्वी वे शास्त्र पढ़ारवें, वेदाध्ययन करावें, जो अपने को 
पढानेका अधिकारी मानते हों | मैं तो सर्वधमं और सर्वकर्मसे पर हूँ । 
रझे इस सांसारिक क्रियाके करनेका अधिकार कहों दे? ऐसा कहते 
हुए दोनो--भक्त और शानी परब्रह्मस्वरूप प्राप्त करते हैं । अन्तर केवल 
इतना ही है कि, एक तद्गप बनता हैं और एक तन्निष्ठ । वही मुफ़ि है । 
मुझे लगता है कि मैंने स्पट्टरीतिसे आपको समझानेका प्रयास किया है | 
इसलिये यदि आप इसका मनन करेंगे तो अवश्य अपना मार्ग सरल बना 
सकेंगे। मैं यहाँ द्दी पूर्ण करता हूँ क्योंकि अभी नित्यनियमानुसार 
प्रश्नोतर-शड्ला-समाधान बाकी है | रात अधिक बीत गयी है | १०३ बजे 
हैँ । अब जिन भाई-बहिनोंको जो कुछ पूछना हो, वे पूर्ठे। 


२३--८-७० को जुजीवारसे दिया गया प्रवचन । 


कर्मयोग 

' (३४) 
मेरी बहिनो और भाइयो ! आज मुझे आप लोगोंके बीचम आनेका 
प्रसंग मिला है | मै बहुत प्रसन्न हँ। आपके सामने मुझे कुछ कहना है। 
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क्या कहना है यह अभी मैं आपसे ही पूछनेवाला हूँ । आप जो कहेंगे, 
वही सुनाऊँगा । पर इस सम्बन्धम मुझे थोडे दूसरे शब्द पहले ही कहना 
है। आप मुझे जानते नहीं हैं, इससे मेरे स्वभावकी आपको खबर नहीं 
ही होगी। मै जो कहूँगा वह केवल जातीय वस्तु ही नहीं होगी | शाल्नकि 
मननके वाद मुझे जो अनुभव हुआ है उसे भी मैं आपके सामने रखूँगा | 
सम्भव है कि वह मेरा अनुभव आपको अनुकूछ न भी पड़े, परंतु म॒झे 
इसकी चिन्ता नहीं करनी चाहिये | सत्य वस्तु सदा कट्ठ होती है, 
लोग आपको मीठी-मीठी बातें सुना सकते हैं क्योंकि उन्हें आपसे धन 
लेना है। पाषण्डके बिना उन्हें घन मिल नहीं सकता | हृयसे विरुद्ध 
कहना, बोलना, समझाना, यह भी पूर्ण पापण्ड ही है। मैं आपसे एक 
पाई भी ग्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष लेने नहीं आया हूँ। मुझे आवश्यकता- 
नुसार पैसे मिल जाते हैं । तब फिर किसलिये मैं संन्यासको छज्जित करूँ! 
अत मैं निर्भय होकर आपके सामने जो कहना है, कहूँगा | आप जञान्त 
रहेंगे, और सुनेंगे तो आपको बहुत जाननेको मिलेगा। आप जितना 
जानते हैं उससे मैं अधिक जानता हूँ | आपको अधिक बताना, समझाना 
यह मेरा पवित्रधर्म है। आपको मेरे प्रवचनमें कुछ शड्ढा हो तो आप 
योग्य रीतिसे खुशीसे मुझे पूछ सकेंगे। में जजीवारमे मेरे एक घंटेके 
प्रवचनके पश्चात्‌ दूसरा घंटा शंकासमाघानके लिये ही देता था | परंठ 
वहाँकी और यहॉँकी उपस्थितिम अंतर है | वहाँ सुननेवालोंकी बड़ी भीड़ 
नहीं थी। मैं इधर-उधरके दृष्टान्त कहकर समयकी दुर्दशा करनेवाला 
नहीं हूँ। मैं तो एक भी दृष्टान्त नहीं जानता । मुझे तो दृध्ान्तके बिना 
ही बहुत कहने और उमझानेको रहता है । इसके लिये भी मुझे पूरा 
समय नहीं मिलता तो फिर राजा-रानीके दृष्टान्तोंके लिये कहाँसे समय 
छाऊँ ? इससे वहाँ विद्वानोंका ही एक बर्ग, जिसमे बहनें भी थीं और 
भाई भी थे- आता था, वह बिलकुल छोया तो नहीं कहा जा सकता | 
पहले दिन तो वहाँ बहुत भीड हो गयी थी, पर मेरे प्रवचनमे से निन्‍्हे 
कुछ मिल नहीं सका, उनका आना बन्द हो गया, और मैंने इसे अपने 
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ऊपर बडी दया समझी | क्‍योंकि व्यर्थमें चिल्लानेसे में बच गया। यहाँ 
तो मुझे देखना है कि कितने भाई-बहिन मुझे छोडकर चले जायेंगे। 
अस्तु, यहाँकी बडी उपस्थितिको यदि शड्जा-प्रश्न आदिके लिये अवसर दूँ 
तो कदाचित्‌ अव्यवस्था हो जाय | फिर भी मैं अपनी ओरसे कोई प्रतिबन्ध 
नही छगा सकता। जिन भाई या वहिनको जो पूछना हो उनके लिये 
यहाँ मी मेरी ओरसे छूट है | विनय ओर शान्तिकी रक्षाकी बात 
आपके हीहाथमे रहेगी। आशा है कि आप और भगवान्‌ मेरी सहा- 
यता करेंगे | 

मुझसे करमयोगके ऊपर कहने को कहा गया है। जजीबारमे इसी विषयपर 
मुझसे कहनेके लिये आग्रह हुआ था। जो मैंने वहाँ कहा था उसकी 
पुनराइज्त्ति तो कदाचित्‌ यहो नहीं होगी। हो भी तो आपके लिये तो 
वह नया ही होगा | पर छुगभग पुनरादइत्तिसे मैं दूर रहता हूँ । मैं कोई 
विषय विचारकर नहीं आता । प्लेट्फामंपर आनेके बाद ही मै सूचना 
माँगता हूँ और उसीके अनुसार बोलता हूँ । इससे पुनराज्ृत्तिकी आशड्डा 
नहीं हो सकती । कर्मयोगको मै कहाँसे आरम्भ करूँ और कहाँ इसे 
समाप्त करूँ यह समझना मेरे लिये भी कठिन है। पर इसविषयको 
आपको ठीकरीसिसे समझाऊँ, इससे आरम्मसे ही इसका विवरण करूँ 
तो अच्छा । “आरम्मसे” का अर्थ यद्द है कि जहाँसे हिन्दू जगत्‌के 
साथ इस विषयका सम्बन्ध होता है वहाँसे। कर्मयोग कुछ हिन्दुओंकी 
ही वस्तु नहीं है। यह तो प्रध्वीके ऊपर बसनेवाल्ली सभी प्रजाको स्पर्श 
करनेवाला विषय है। आयोंके साथ-साथ दूसरी प्रजाओंका भी अस्तित्व 
तो सिद्ध हो चुका है। वैदिक समभ्यताके साथ ही साथ दूसरीसभ्यताएँ 
भी जीवित थीं, यह भी प्रमाणित ही है। अतः सब्चकी बांत छोडकर 
मै तो यहाँ आर्यजातिमें प्रदत्त कमेयोगकी ही बात करूँगा। और 
इसके लिये मेरे पास पुष्कठ साहित्य है। इसमे वैदिक अन्य, तत्कालीन 
इतिहास और इसके लिये आये हुए महापुरुषोंके उपदेश मुख्य साहित्य 
माना जाता है | भेरे इस छम्बे विवेचनसे आप समझ सकेंगे कि आयोका 
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कर्मबोग किन-किन संयोगोंमे से निकलता रहा है, अन्तिम स्थिति उसकी 
कौन-सी रही है और आजका कर्मयोग क्या दै, और क्या होना चाहिये। 
यह सम्भव है कि' आपमे से कितने ही भाई-बहिनोंको मेरा आरम्भ 
नीरस माल्म हो, पर मेरे लिये दूसरा मागे नहीं है | विपयका चुननेबाल 
में नहीं, आप हैँ | अतणएव॒ अब तो सुनना ही होगा । 
इमारी ऐसी मान्यता तो हमेशा ही रहेगी कि जब प्रथम सूर्योद्यके 
साथ मानवजाति प्रथ्वीपर प्रकट हुई तब उसको ज्ञानकी आवश्यकता 
चाहे जब भी धीरे-घीरे विडित हुईं। हम मानते हैं कि सश्टिके आर/भ्भमें 
अर्थात्‌ मानवरष्टिके आरम्मम परमेच्चरने हमको ज्ञानभण्डार विया जिसे 
हम बेद कहते हूँ | उस वठम एक मन्र है-- 
“कुेन्नेवेह क्मोणि जिजीविपेत श॒त्वं समाः”? 


“भगवानने जीवोंको आजा दी कि मेरे पुत्रों, ठुम सौ वर्ष तक जियो, 
और जबतक नियो तवतक कर्मका त्याग मत करना । “कर्मका त्याग 
करोगे तो भूखे मर जाओगे,” यह कर्मका उपदेश जीनेक लिये ही था ! 
जिसे रोटी चाहिये उसे कर्म भी करना ही चाहिये । मुफ्तम रोटी खाने- 
वाला प्रजाका शत्रु है आर मगवानका अपराधी है। इससे बेढने यह भी 
कहा है कि-- 

इशावास्थम्‌ हदूं सच यत्‌ किच जगत्यां जगतू। 

तन त्यक्तेन झुझ्ीथा सा ग्धः कस्य स्थिद्‌ घनम्‌ ॥” 
वह सम्पूर्ण जगत्‌ और जगत्‌की सभी वस्तुएँ भगवानकी ही हैं। 
उसके ही अधिकारमें हैं। आप कर्म करें, उसीके अनुसार वह आपको 
जीवबिका देगा | थोडा कर्म करेंगे तो थोडा मिलेगा, अधिक करोगे तो 
अधिक मिलेगा, अधिक ग्राप्तिकी आभा रखकर थोडा कर्म करोगे तो 
02 हं।ग और भोख मागने या चोरी करनेका या 
धूतेता करके पैसा प्रात करनेका समय आवेगा। पर ऐसा करना द्दी 
नहीं ६ै। दूसरेकी सम्पत्तिकी आप इच्छा नहीं ही करें। अतः बढने 


( २२३ ) 


प्रथम प्रभातमे हमे कर्म करनेकी आज्ञा दी। कर्मके कितने ही प्रकार 
भी वेदोंमें वर्णित हुए हैं। परन्तु किसको क्‍या कर्म करना इसका निर्देश 
वहाँ नहीं हुआ है। वेदोंमे ऐसा भी वर्णन है कि एक ही घरमें एक 
शास्त्रसम्पन्न होता है, दूसरा सभ्य दूसरा धन्धा करता है और तीसरा 


सम्य तीसरा धन्धा करता है। उसमे मी समावेश हुआ 
है | अतएव कर्मकी पसन्दगी व्यक्तिके अधीन है | जिसे जो रुचे, अनुकूल 


पडे, उसे वह पसन्द करे और तदनुकूछ आचरण करे। वेद मुक्तिका 
साधन है । म॒ृक्ति अर्थात्‌ स्वतन्त्रता, स्वतन्त्र बनानेवाछा वेढ मनुष्यको 
बन्धनमें डाल नहीं सकता । इससे वहाँ अमुकबगंका विचार करनेम 
नहीं आया | वद्दों कोई वर्ग ही नहीं है । वेट वर्गविहीन वस्तु है क्‍योंकि 
बह ईब्वरकी वाणी है। ईइवर वर्गविहीन है। इससे उसकी प्रजा भी 
वर्गविहीन ही है। वर्ग पीछेसे आये और प्रजाका निकदन हुआ। 
विग्रहवाद बढा | मनुष्य, मनुष्यके लिये असुर बनने छगा। मनुस्मृति 
और गीतामें जो वर्णविभाग करके प्रथकू-प्रथक्‌ वर्णधर्म गिनाये हूँ वे 
वैव्कि नहीं है। वह तो मनुष्यकालीन समाजरचनाका एक छोटा-सा 
इतिहास है। गीताका वह वचन मनुका ही प्रतिब्िम्ब है । इसलिये 
मानवसमाजका आरम्म मनुष्यताके आधारपर ही हुआ है। ऋग्वेद 
इसकी साक्षी देता है। समय बलवान साधन हे। मानव मस्तिष्क 
भी चमत्कारोंका खजाना है। दोनोंने मिलकर नयामागे ढूंढ लिया | यज्ञ 
आया | “कुर्बन्‌ एवं कर्माणि? इस वेद आज्ञाको हमारे पूर्वन आरम्ममे 
किस रीतिसे पालते थे यह आज हम टीक-ठीक नहीं समझ सकते | यह 
अतीतकालकी बात है। ऐसा अतीतकाल, जिसका इतिहास आज 
दुल्भ है। वेदोंके अमुक मन्त्र इतिहासकी सामग्रीकी प्रति करते हैं । 
परन्तु वह आशिक ही इतिहास कहा जायेगा, पूर्ण नहीं। पर जबसे 
याशिककालका आरम्भ होता है तबसे एक सम्पूर्ण इतिहास हमें मिलता 
है, ऐसा माना जा सकता है। यद्यपि यह इतिहास भी अमुक समयमें 
संव्ग्धि बनता है। ऋग्वेटका यह मन्त्र-- 


ध्यज्ञेन यज्ञम्‌ अयजन्त देवा: तानि धममोणि प्रथमानि आसन” 
इसी प्रकारका है। “देवगण यश्षसे यशञको पूजते थे” यहाँ यज्ञ गब्दसे 
किसका ग्रहण किया जाय, यह कहना चहुत ही कठिन है | पीछेसे व्राक्मण 
ग्न्थोंमें उन ग्रन्थोंकी गैलीका ही अनुसरण कर यज्ञ शब्दके अनेक अर्थ 
हुए | परन्तु जिस कालका इतिहास इस मन्त्रम उल्लिखित हुआ दे, उस 
कालमें यश्ञशब्दका मुख्य आर्थ क्या था, इसे जानने के लिये हमारे पास कोई 
प्रामाणिक साधन नहीं है। बहुत ही सम्मव है कि उस समय प्रत्येक पवित्र 
माने हुए कर्मके लिये यज्ञ छव्दका प्रयोग होता हो | पाणिनिव्याकरणमें 
जो यज्‌ धात॒ुका अर्थ पढाया जाता है उस परसे भी जाना जा सकता है 
कि यज्ञ शब्द बह॒थ था और है। यज्‌ धातुका अर्थ देव, पूजा, संगतिकरण 
और दान ये चार माने जाते हैं | देवका आर्थ ठिव्य कर है| पूजाका अर्थ 
सत्कार होता है। समतिकरणका आर्थ सामूहिक शक्तिकी वृद्धि होता है, 
और दानका अर्थ अपरिश्रह होता है। इन चारों अर्थोर्मे ही यज्ञ शब्द 
व्यवह्ृत होता होगा । इसे माननेमें कोई क्षति नहीं ठीखती । किसी क्षतिको 
बचानेके लिये में ऐसा अर्थ नहीं मानता । परन्तु अस्पष्ट स्थलम कुछ मी 
स्पष्ट कहनेका साहस कोई समझदार मनुष्य नहीं कर सकता। अस्त॒, 
जबसे यह शब्द एकाड़्ी बना--नियत अर्थम ही रूढ बना तवतकका 
इतिहास बहुत स्पष्ट है। अश्वमेघ, राजयूय आदि यजकी योजना हुई। 
गोमेघ जैसा भर्यकर यज्ञ भी आया। यज्ञकी परम्परा चछी | मदहामारत 
तक तो हम देखते हैं कि यन् होता रहा है। समुद्रगुप्त अन्तिम हिन्दू राजा 
था। उसके डिये भी लिखा है कि उसने अमुक यज्ञ किये ये । परन्तु 
समुद्रगुप्के वाट किसी आर्य राजाने यज्ञ किये हों, यह किसीको विवित 
नहीं। यह जान लेना आवश्यक है कि ये यश महाधनसाध्य होनेके 
कारण अधिकाभमें राजाओंके हिस्सेमें जाते हैं। इतिहास भी ऐसा दी 
है। दशरथ राजा, राम राजा, युधिष्ठिर राजा, समुद्रगुप्त राजा, और दूसरे 
भी यज्ञ करनेवाले राजा ही थे। यद्यपि ये यज्ञ प्रथम तो ऐहिक वस्तुओंकी 
प्राप्तिकि ढिये ही योजित हुए थे, परन्तु पीछेसे ये स्वर्ग प्राप्तिके लिये भी 
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स्वीकृत हुए। और “यन्नदुःखेन संभिन्नम” इस याशिक व्याख्याके 
अनुसार स्वगेकी योग्यता मोक्षका अनुसरण करती थी। यश्ञमे पश्चनधका 
समावेश हुआ | स्वार्थके लिये पशुवधका आरम्म हुआ । इस कर्मसे 
स्वगे मिलता था या नहीं, इसकी साक्षी कौन दे १ मिलता हो तो भी यह 
घोर अन्याय था | मनुष्य समाज हिल उठा | हृदय क्षुब्ध बने | ऊहापोह 
होने छगा | विरोध उठा | जैनधर्म अस्तित्वमें आया | उसने “अहिंसा 
परमो धर्म” की आवाज उठाई | छोग सतर्क हुए | प्राणिवधसे प्रजाको 
आधात हुआ था, इससे यशका विरोध आरब्ध हुआ, जैनोंने विरोध 
किया । चार्वाकोंने विरोध किया । सामान्य प्रजा विरोधमे सम्मिलित हुई । 
यशका महत्त्व धटठा। जैनाचायोने यशका विरोध द्वेषभावसे ही किया 
था । विरोधके लिये पवित्रता और सच्ची अहिंसा होनी चाहिये । महात्मा 
गाधीजीने अंग्रेजीराज्यका विरोध किया परन्तु पूर्ण पत्रित्रताके साथही। 
द्वेषभावका लेश भी नहीं । विद्रोह तो अन्ततक परन्तु रक्तकी एक बूँद न 
पडे, ऐसा विरोध, ऐसा विद्रोह सफल होता है| महात्माजी सफल हुए | 
समस्त विद्व साक्षी है। जैनधर्म अहिंसानिद्धत्तिमें असफल हुआ । क्योंकि 
उस विरोधमें पवित्रता नहीं थी। उसका प्रयास स्व॒त्य था | भगवान्‌ बुद्ध 
आये। उनने भी अहिंसा पर भार ठिया | वे सफल हुए | उनके विरोधमें 
विश्वके प्रति प्रेम था। प्राणिमात्रपर प्रेम था। हिंसकके प्रति भी 
दया थी। बौद्धधर्म अन्योंकी अपेक्षा अधिक व्यापकधर्म बना | समस्त 
एशिया बौद्धधमेके अडेके नीचे एकत्र और संगठित हुआ | उपनिषददे 
आयीं। उपनिपदोंने भी कर्मके ऊपर प्रहार किया। यशसे मोक्ष अथवा मोक्ष 
जैसा स्वगे मिलता है, इसका खण्डन किया | कितनी ही उपनिषदोंने 
कठोर शब्दोंका भी प्रयोग किया । “प्लवाह्मेते अद्गढा यज्ञरूपा:? 
“परीक्ष्य छोकान्‌ कर्मेंचितान ब्राह्मण निर्वेदम आयातू। नासिति 
अक्ृतः कृतेन” “*"नेसाविद्वतो भान्ति कुतोयमप्मि/” इत्यादि 
शब्दोंक द्वारा मुण्डक उपनिपदने यशका तिर॒स्कार किया | “अन्ध तम 

प्रविशन्ति ये अविद्याम्‌ उपासते” कहकर ईश्ञावास्थने यज्ञ मादिकी 

५ हु 
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प्रधानताका अस्वीकार किया | उस समयके महान्‌ आचार्य शंकराचार्यने 
भी कर्मके बलको तोडनेके डिये पूरा प्रयक्ष किया। चारोओरसे यश्के 
ऊपर, यभमें होती रही हिंसाके ऊपर अह्यार होने छंगे | यानिकों की आँख 
खुली । धर्मशात्री मी चेते । पाराशरने आनाकी कि-- 
“अशवाल्म्म॑ गवाल्म्भ॑ कलो पद्चविवजयेत्‌? 

यन गया । पद्म भान्तिसे स्वास लेने छगे। अर्विसकोंका हृदय ठण्डा 
पडा | कर्मगोगका एक स्वरूप बदला | थानिकों का यज्ञ गया | अर्थात्‌ 
धर्मका छक्षण गया | अब घर्मकी व्याख्या क्या होनी चाहिये, इसकी 
चिन्तामें विद्वान पडे | मनुस्मृतिम दो प्रकारके धर्मके छक्षण बताये गये । 
उनमेंसे एक लक्षण अधिक व्यापक ओर सुस्थिर बना । 

श्रुत्तिः स्पृत्तिः सदाचार:ः स्वस्थ च॒ प्रियमात्मनः । 
एतत्‌ च॒तुर्विध॑ श्राहुः साक्षात्‌ धर्मेस्य छक्षणम्‌ | 

इस लक्षणम कहागया है कि यदि श्रौतधर्म न चल्सके तो स्मार्त- 
धर्मका अवर्दन होना चाहिये | पश्चयशादि भी धर्ममें गिने गये | जनता 
इस ओर झकी | इसमें किसीकी हिंसा नहीं थी। किंसीको छुःख नहीं 
था । इसमें त्याग था। इसमें प्रेम था। अतः अब् कर्मयोग का अर्थ 
पश्चमह्दायन हुआ | लोग सन्ध्या-वन्दनम पडे | ग्रातः-साथं प्रत्येक शहमे 
अभ्िहोत्र होने छगा । वातावरण पवित्र हुआ | हिंसा गयी । कर्मयोगके 
ये दो स्वरूप आपने देखे | एक तो यज्ञरूप और दूसरा यह स्मार्त पश्च- 
महायन्त्प। अब समय अधिक होगया है| कछ फिर विचार क्रूँगा। 


३७-७८-७० को दारेस्सछाममें दिया यया अवचन । 
कर्मयोग ( ३ ) 
(३५ ) 


कर्मसे कभी म॒क्ति नहीं मिल सकती, इसलिये मोक्षका साधन वैदिक 
«| घन 
यज्ञाविकम नहीं, परन्तु दूसरा कुछ होना चाहिये। ओीश्राज्ार्थने 
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कर्मको मोक्षका साधन नहीं माना है। उन्होंने स्पष्ट ही कहा है कि 
“तस्मात्‌ अविद्याकायंत्वात्‌ कमंणां तत्साधनानां च यज्ञोपवीता- 
दीनां परमारथद्शननिप्ठेन द्यागः कर्तेव्यः |” कर्म और उसऊे साधन 
शिखा, सृत्तादि अविद्याके ह्वी कार्य हैं। जो अविद्यासे पर गया हो या पर 
जानेकी इच्छावाछा हो ऐसे परमार्थ दर्शननिष्ठ महापुरुषको कर्म और 
कमके साधनोंका त्याग ही करना चाहिये । माक्षकी प्राप्ति वैदिककमोंसे 
हो किस प्रकारसे ? मोक्षका स्वरूप तो वेदान्तने इस प्रकार माना है-- 
अविदा निद्वत्तिपूवंक स्वरूपानन्दकी य्राप्ति। इसे में पहले भी कह चुका 
हूँ। प्रथम अविद्याकी निद्तत्ति हो तब पीछे स्वरूपानन्दकी प्राप्ति दो । 
अविश्याकी निद्ृत्ति तबतक होगी ही नहीं, हो सकेगी नहीं, जमतकक्ि 
कोई “अमुकगोत्रमें, अमुकजातिमें, जन्म लेनेवाला में अमुक लौकिक 
फलकी प्राप्तिके छिये अमुककर्म करता हूँ ।” ऐसा कहता रहेगा । 
एक ओर अपनेको अमुकगोत्रमें, अमुकवर्णम जन्मा हुआ माने ओर 
दूसरी ओर सवंगोत्र, सर्ववर्ण, सर्ववर्णधमंसेपर माने | इस प्रकार दो 
नावोंमे पैर रखकर नदीकी यात्रा कैसे हो! अतः कर्मकी--बेदिक 
यजादिकी सभी प्रदृत्तियों बन्धनरूप हैं, निद्ृत्तिक़प नहीं। इसलिये व 
मोक्षके लिये योग्य नहीं | जन्न॒तक अन्योसी”? “अन्योहम? वह दूसरा है, 
मैं दूसरा हूँ, इसप्रकार आत्माके साथ भेदकी ग्रतीति होती रहेगी तबतक 
मोक्षका गन्धतक नहीं मिल सकता | श्रुति तो मेददर्शोका ससारधर्मका 
ही अधिकारी चनाती है। वह तो सदा जन्म आर मरणके बन्धनमें ही 
पडा रहेगा। कर्ममें भेढके त्रिना पैर नहीं रखा जा सकता। वहाँ तो 
साधन, साध्य और साधक इस त्रिपुटीकी परिध्थिति अनिवाय होती है। 
यही तरिपुटी भेद साधक है। ये यज्ञावि हिंसाशझृन्य तो नहीं ही थे | 
“यजमें होती हिंसा हिसा नहीं है।” ऐसा कहदेनेसे हिंसा अहिंसा 
नहीं बन सकती । घरमें एक मनुष्य मर जाता है, पर “वह मरा नहीं 
है” ऐसा कहनेसे वह जीवित नहीं हो सकता । नहीं मरा बनता नहीं 
है, वह तो मर ही गया है। वहद्द विवाह नहीं कर सकता | वह सन्तान 


( रर८ ) 


उत्पन्न नहीं छर सकता | 5ह छोई काम नहीं कर सकता, क्योंकि वह 
मर हां गया है । इसी डिंखाऊी ऋतताद पहल जनव्नका, पच्चात्‌ डौद्धू- 


धर्मछो जन्‍म विया | वह हिंचा अतह्य थी। इसओी विधि क्र थी। उह 
हु $०-पे औ सावचा वकील छा 3 पिन होता अच्चऋा बज 
स्ग्यथ्चे पछगंथ्य] अपने मोद्चके ड्य गावत्ा व्य हाता, अनच्चआ ठछ 
बे नी बडे, 


























खुब खिल उठे | श्रुक्तियोँ छोडी गई ! तर इंदें गये । इसमें बैनव्नने 
विशेष माय लिया । उसने च्चछी पद्वतिका खण्डन करने तथा दूसरे 
ब्ेद्िक तिद्धान्तोंका खज्डन चरनेके छिये अनेक तर्क अपनाये | अन्तर 
जो तर्क टूँदा गया वह तो सत्से अध्कि तेद्धत्ती सिद्ध हुआ । वह था 
“स्वादवा5”” । च्यादवादने सम्पूर्ण ठार्य्ननिक्र झगतमें कौवूहछ उत्तक्न कर 
विया। विदान चबक्धि हो गये | 
£, स्थान अस्ति--पद्मर्थ किसी ग्रकार है | 
२, न्‍्यान्‌ नास्वि--पढार्थ छिसी प्रचार नहीं है | 
३, स्थान्‌ अस्ति च नास्तिच--किी प्रकार है और किसी प्रकार 
नहीं ड्ढै |] 
४, स्वात्‌ अवक्तव्यमू- किसी प्रछार अब्नव्य ह--ऊहा नहीं 
डा चअता। 
स्थात्‌ अस्तिच अवक्तब्य च-न्दिी गव्गर है और अब्क्तस्व है | 
० स्थान्‌ नास्विच अवक्तञ्य च--क्चिी ग्रतार नहीं है और 
वअवच्च्य हे | 
५, स्थत्‌ अस्तिच मास्तिच अवक्तन्य॑ च-ज्सी प्रकार है विद 
प्रकार नहीं है, और किसी ग्रकार अच्च्च्य है | 
इसव्ा नाम दे स्थाद्राद । वही सत्तमक्ली छह्य दाता है। इसके 
स्पष्ट ऋरनेजा बदि प्रयात करूँ, तो इसके छिये क्तिने दिन चाहिये। 
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इस स्थाद्वादने किसी भी वस्वुको अनिश्चित बना दिया है। एक वस्तु है 
भी और नहीं भी, इसे समझानेका प्रयास स्थाद्वाद करता है | यहाँ घट 
है ओर नहीं है इन दोनों वस्तुओंको सिद्ध करने के लिये स्थाद्वादका प्रस्थान 
है | यहां घट है, अर्थात्‌ अक्रक आकृति, अमुक छात्राई, चौडाई, ऊँचाई 
और अमुक रंगका है, पर अमुक आकति, अमुक रूम्बाई, चौड़ाई, ऊँचाई 
और अम्रक रगका नहीं है। इस प्रकारसे घटका एक ही कालमे भाव भी 
और अभाव भी सिद्ध किया जा सकता है। इस तत्वके द्वारा ईश्वरका 
अस्तित्वमी खतरेमें हो गया। ईइवर है भी, नहीं भी है। जगत्‌के अकर्ता 
रूपमें है-कर्तारूपमें नहीं हे। रागद्रेषसे पर हुआ वह है, रागद्रेषवाला वह 
नहीं है। यही इसका रहत्य। इस स्थाद्वाठको जन्मदेनेवाले महात्रीर- 
स्वामी थे, ऐसा कह सकते हैं क्योकि उन्होंने ही मगवतीसूत्रमें सबसे पहले 
इसका उल्लेख किया है। यह दूसरी वात है कि उन्होंने सातों वादोंका 
उल्लेख नहीं किया है। पर स्थाद्स्ति, स्यान्नारिति, स्याद्‌ अवक्तव्यम्‌ 
इतनेका उल्लेख तो किया ही है। मैं यहाँ एक वस्तुका उछेख कर दूँतो 
ठीक । यद्यपि यह स्थाद्वाद हमारे हिन्दृद्शनभ्रन्थोंमें इसी प्रकार से ही 
स्पष्ट देखनेमे नहीं आता, परन्तु इसका मूल ऋग्येदमें नासदीय सक्तमें 
स्पष्टलूपसे मौजूद है। नवीन नेयायिकोंने भी इसका अम्ुक भाग माना 
है। इस वादको दाशनिक रूप देनेवाछा केवल जैनधम है ऐसा कहने 
में अत्युक्ति नहीं है। मुझे ऐसा भी कहनेको मन द्ोता है कि जैनधर्मने 
हिन्दूधमेसे भी अधिक साहित्यको समृद्धिकी है। अमरकोषका रचयिता 
वैटिक था या जैन, इस प्रश्नका सप्राधान अमी तक स्पष्ट रीतिसे नहीं 
हुआ है। बहुतलोगोंकी धारणा है कि अमरसिंह जैन था, क्योंकि उसने 
जैन और बौद्ध सामग्रीका उसमें संग्रह किया है | यदि वह जैन ही हो 
तो जैनधमने हमको एक सुन्दर शब्दकोष दिया है। उसने अलकार- 
शासत्र भी विया है। विचारशक्तिको स्फुटित होनेके लिये उसने मार्ग 
विया है। गुलात्रके झाडमें जहाँ सुन्दर सुगन्धिपुष्प द्ोते हैं, वहाँ ही 
हाथको छेदनेवाले काटे भी होते हैं। इस इष्टमेंसे अनिष्टकी प्राप्ति भी 
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हुई | विरोध ठत्मन्न हुआ, वैटिक और जैन दोनोंमें वास्युद्धका आरम्म 
हुआ | एक दुसरेको झत्रु मानने छगे | एक दसरेके देवताओंकी निन्‍्दरा 
का आरम्म हुआ | दोनोके देव-देवी अछा अलग रे गये। दोनोकि 
देवताओंकी रुपरेखा अब्ग हुईं | पूजाविधिमें मी भेद हुआ | ईश्वरके 
ब्रीचर्में सराग और विरागकी मी गत रखी गयी। हस्तिना ताइयमानोपि 
नविशेद् जैनसन्दिरम्‌ की रचना हुई | हाथीसे प्राण बचानेके लिये भी 
जैनमंटिरमें प्रवेश नहीं करना। ऐसी उग्र जाज्ना उपस्थित हुईं। इसे 
यहाँ ही छोड़े और आगे चले | 

झंकराचार्यने वशेंका खण्डन नहीं किया । यज्ञ करना दी नहीं, ऐसा 
उनका आद्यय नहीं ही था। वह तो इतना ही कहते ये कि मोन्नके 
ढिये यज्ञ आवच्यक नहीं है| मोश्व तो कर्मत्यागकरके ज्ञानमार्गसे चलनेसे 
मिलना दे | तब शंकरके मतानुसार यजका क्या फछ ह यदि उसका कुछ 
फूछ न हो तो वह क्यों किये जायें, इसका विचार करें | शंकरके समयमें 
अव्वमेध और गोमेव तो नहीं ही थे, जैन और बौद्धोंकि आक्रमगसे वे 
बनन्‍्द्र हो गये थ । जो यन्न होते थे, वे पद्बमद्ावज्षके सिवा दूसरे नहीं, 
ऐसा मात्म होता है। और ऐसे कर्मोंका फछ वद्द अन्तःकरणकनी श्॒द्धि 
मानते हैं| सन्ध्यावन्दन आदि किसी फलकी ग्राप्तिके ढिये नहीं होते | वे तो 
केवछ भगव्त्रीत्वर्थ किये जाते हैं। ऐसा कोई कर्म जिसमें अयवत्‌प्रीतिका 
संऊत्प हो वह अवच्य मानसिक पवित्रता उत्पन्न कर सकता दे | बरि होम 
की आहतियोँ “यर्वाय स्वाहय, इट न मम? कहकर दीं जाती हो और उममेसे 
अहंकार वैसे ही ममकार अहंता और ममता दोनों निकछजाते हों तो वह- 
कर्म अवब्य मनकी पवित्र बना सकता है | अतएवं छंकरमतानुसार ऐसे 
कर्म केवल्मानसिक शु॒द्धिके लिए ही होते हैं। यत्वपि मीमासकोर्मे इसके 
लिये विरोध है। कोई कहता दे कि सन्ध्या-बन्दनादि नित्य कम हैं। नित्य 
करमका कोई फछ नहीं होता | उसके करनेसे पुण्य नहीं होता, परन्तु 
न करनेन पाप होता है। सन्ध्या करनेसे क्या मिल्ता दे, ब्ा्योंस इसका 
उल्लेखन न मिलनेत फल नहों कहा जा सकता | पर वेदाना ढें, इससे 
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उसका पालन न होनेसे पाप छरगे, प्रायश्ित्त करना पड़े | सन्ध्यासे कोई 
लाभ नहीं है, ऐसा भी एक मत है। परन्तु एक मत ऐसा भी है कि जो 
उसमेंसे अमुक फल्प्राप्ति मानता है और नहीं तो वेदाशाका मान देनेकी 
भाग्ना तो रक्षित रहती हैं। और इस भावना पीछे वेदोंकी पविन्नता 
रही हुई है। यदि किसी हिन्दुको इतना भी ज्ञान किसी क्रियासे मिल 
सके कि “वेद हिन्दुओंका पविन्न अन्थ है” तो यह मी बड़ा छाम ही 
माना जाय। परन्तु सन्ध्या करनेवालेको ऐसा कुछ मिलता है या नहीं, 
यह नहीं कहा जा सकता, मिलता भी हो तो, इ्मशानवैराग्य जैसा क्षणिक | 
कितनोको तो इ्मग्ानमे भी वैराग्य नही होता। शव आगे-आगे चलता है, 
पीछे गप्प हॉकनेवालोंकी टोली चलती है। इमशानभूमिर्म भी अलग बैठकर 
कोई शान्तिका पालन नहीं करता, ईश्वर-चिन्तन नहीं करता, मत्युका 
समाधान कोई नहीं खोजता, मानो मै अमर हूँ और मेरे शरीरको कमी 
भी यहाँ नही आना पडेगा, ऐसा मानकर हाथमे पिगरेट लेकर घुओँ 
उड़ाते हुए लोग वहाँ भी गप्प हॉकते हैं। व्मशानवैराग्य भी भाग्यसे ही 
किसीको होता है। जैसा मैने पहले कहा है--सन्ध्यामें से वैसी पवित्र 
भावनाएँ भी भाग्यसे ही उत्तन्न होती हों | प्रत्येकको बाजारम जाना होता 
है, ऑफिसमें जाना होता है, दूसरे कार्मोके लिये जाना होता है । सन्व्यामे 
कौन मन्त्र बोले जारहे हैँ, उनका अर्थ क्या है, इसकी भी किसीको खबर 
नहीं पड़ती, और सन्ध्या पूरी हो जाती है। यही आजकी सन्ध्या करने 
बालोंकी यथार्थ दशा है। दम हिन्दूलोग एक घोर अन्धकारपूण मार्गम 
प्रयाण कर रहे हैं। हमारे वेद चार, हमारे ईश्वर अनेक, हमारी पूजा- 
पद्धति अलग-अलग, सन्ध्या भी अलग-अलग, हमारी एकादशी एक नहीं, 
हमारी अष्टमी एक नही, हमारी नवमी एक नहीं, हमारी जाति एक 
नही, हमारा धर्म एक नही, हमारा कुछ भी एक नहीं । ऐसी दशामे 
शंकरके मतके अनुसार सन्ध्या-वन्दनका फल चित्तश॒ुद्धि माना-जाय इससे 
भी क्या ! न माना जाय इससे भी क्या १ केवऊ माननेसे कुछ मिल्ता 
नहीं है, करनेसे ही मिलता है| यदि चित्तश॒द्धिके लिये ही सन्ध्योपासन 
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रिया दाता हो तो वह मिलेगी ही। परन्तु निरुद्वेश्व प्रदतत्ति होगी तो उसमें 
से कुछ मिलना नहीं है। फिर मी इतना तो जानना ही चाहिये छि 


क्मेप्रइत्ति मोन्नके लिये उपयोगी नहीं है | ऐसा माननेवाले शंकराचार्य 


सन्ध्यावच्नादिका फल चित्तश॒द्धि मानते हैं। अंकरणी चित्तश्न॒द्धि अर्थात्‌ 
ज्ञानकी क्रोई सीढ़ी । और ज्वानक्ी सीढ़ी अर्थात्‌ ध्वंऊरेे विचारानुसार 
जञानमार्गमें आनेका अल्प प्रयास । यदि सन्व्यावन्दनसे अड्ानकी प्रन्थियों 
दृढ होती होंगी तो अंकरके मतसे वित्तग्द्धि नहीं हुईं | चित्तग॒द्धिका फल 
अज्ञान नही, परन्तु शान--्वनका प्रकाश | आत्माको ब्राह्मण, श्षन्रिय, 
वैश्य माननेवाले छोग झंकरके मतसे अजानी ही हैं। ऐसे निरर्थक मेदोंने 
मनुष्बजातिको पश्चजातिमें बदल दिया है। आप मसल्मानोंकों नीच 
मानते हैं, अपनेको बहुत ऊँचा मानते हैं। उनकी सम्बता और अपनी 
सम्बताका आप उडुद्धिपूर्वक विचार करेंगे तो प्रतीत होगा छि आपके, 
हमसे अधिक नीच संसारम ओई नहीं है । मुसल्मानका एक मुर्द जाता 
होगा तो उनकी झान्तिका तो पार ही नहीं होगा | हममें 'राम बोलो 
भाई राम बोछे? की चिह्लाइच्से जो अश्ान्ति, जो अव्यवस्था, जो गड़चड़ 
होती है, उसका वहाँ नामोनिशानमी नहीं होगा । आपको नुर्ग देखकर 
ग्वानि होती हैं| उससे आप दूर मायते है और उसको छूनेमें पाप मानते 
हैं। रुंसल्मानका एक मुर्ग जाता हो तो उत्ते देखकर कोई भी मुसल्मान 
खड़े हुए बिना नहीं रहेगा | समी उसे कन्घा ल्यायेंगे | वे उसे अपविद्न 
नहीं मानते | उनकी इश्टिमें वह पवित्र है | क्योंकि खुदाके पास जा रहा 
है | आप मी मानते तो ऐसा ही हैं कि वैष्णव मरकर विष्णुछोकमें जाता 
है, जैव मरऊर झिवलोकमें जाता है, फिर भी आपकी इश्टिमें वह मुर्ल 
अपविश्र है। आप दूसरी जातिके हों और वह मुर्दा दूसरी बातिका हो 
तो आप उसे छुऐँगे ही नहीं। वह मछे भगवानके लोकमें जाता हो, 
और आप मले ही नरकमें पड़े हों। आप दूसरॉकी नीच कहने और 
माननेके अम्यासी हैं इससे आप अपने घरमें भी सुरक्षित नहीं हैं (आप 
शगड़ेका चीज वोते हैं। आपके ऊपर भगवान्‌ ब्याकरें | आपकी बुद्धि 
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पवित्र हो, और इस नोच-ऊँचकी अनिष्ट भावनामें से आप निकल जायेँ तो 
कितना अच्छा हो ? आपमें कुछ भी अच्छा न हो तो भी आप महान्‌ और 
दूसरेमें सव अच्छा हो तो मी वह नीच ही है | यह किस प्रकारका विवेक 
है, नहीं कहा जा सकता | 

श्रीशंकराचार्यने हिन्दू जाति पर महान्‌ उपकार किया है । उनफा 
अभेदवाद, उनकी तत््वविचारकी पद्धति, उनका मोक्षसाधन, ये अत्यन्त 
पविन्न वस्तुएँ हैँ | जब तक प्रजा श्रमम ही पडी रहेगी, तब तक उसका 
कल्याण नहीं ही होगा। जंकरके आगमनके पूर्व यद्यपि उपनिषदोने 
अशानके ऊपर प्रहार तो किया ही था, परन्तु उसमें सफलता नहीं मिली 
थी। श्रीशंकराचार्य ने अधिकाझम सफलता प्राप्तकी है। शकरकी सच्ची 
पद्धतिसे चलकर ही हिन्दू जाति शान्तिके दिन देख सकती है । दूसरे 
समझाते हैं कि यह भेद भगवानने रे हैं | ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और 
झट इसी प्रकार गतिश्यृद्र; अन्त्यज आडिको बनानेवाद्य भगवान ही है । 
धचाव॒वेर्ण्य मया सष्टमःके अनुसार इन चार वर्णोको बनानेवाढा भगवान 
ही है | शंकर कहते हैं कि यह सब्र वर्ण और सब॒आश्रम मनुष्योंने ही 
बनाये हैं और वह केवछ अज्ञानके कारण। अशानीजीवकों ही भेद 
सूझता है। ज्ञानीको भेद नहीं टीखता । कर्मकाण्ड भेढकों बढानेका ही 
साधन हैं। इससे अकराचार्यने इस कर्मको बन्धनरूप बता कर मनुष्य- 
जातिको-हिन्दू जातिको एक पविचत्र विशाका दर्शन कराया है| यज्ञादिक 
कर्म और ज्ञानमार्ग साथ नहीं चलछ सकते | आज तो यज्ञ ही असम्भव 
हो गया है । अदब्वमेघ, गोमेघ, वाजपेय, आटि श्रीतयज्ञ आब नहीं ही 
हो सकते । तब वह ज्ञानके साथ चल सकेंगे या नहीं यद्द विचार ही 
व्यय है। यंत्र हो या न हो तो भी मनुष्यजातिके उत्कर्षके लिये विचार 
करना चाहिये | यज्ञ उत्कर्पका साधन नहीं या | आज तो नहीं ही है । 
ध्वाहा स्वाद करनेसे उत्कर्प नहीं सिद्ध होता | इसके डिये तो पविच्र 
आचार, पवित्र विचार, समान दृष्टि, ज्ञान वैराग्यकी आवश्यकता है। 
सम-विषम दृष्टिका नाश ही चाहिये | वेदों मे कह्दा है कि यश करनेवाला 
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देवताओंका पश्च॒ है। क्यों हम किसीके भी पथ बनें ! मनुष्य बने हैं तो 
इसे उज्बल करें | मनुष्योचित कर्म करे | अपनी भी उन्नति हो, दूसरेका 
भी कल्याण हो | अभी यह विपय कलके लिये वाकी रहता है | 





२९-८-७० को दारेस्सकामसे दिया गया प्रवचन । 


कर्मयोग 
(३६ ) 

आज कमयोगको पूरा करना है। इस विपयकाी आरम्म हुए आह 
चौथा दिन है। शंक्रआश्रममें आज जब में वहाँ आमन्त्रित द्ोकर 
गया था, तत्न एक भाईने कहा--किछ में आपके भाषणमे गया था 
परन्तु मुझे कुछ समझमें न आया ।” इन भाईने टीक ही कह्दा है, 
जिस विषयको समझना हो उसे आरम्मसे ही सुनना चाहिये। बीचमे से 
सुनकर समझनेका प्रयास करनेम हानिका भय है । अतएव वह भाई 
अब इस समामे हों तो उन्हें आज समझनेका प्रयल्ल करना चाहिये। 
आज यह विषय पूरा होता है, इसलिये थोड़ा पूर्वापरका अवलोकन में 
करूँगा | कमंयोगका अर्थ क्या है इसीको मुझे कहना और समझाना 
था। आरम्मम कमंयोग किस स्वरूपमे था, इसका अनुष्ठान किस रीतिसे 
होता था, धीरे-धीरे इसमे किस प्रकार परिवर्तन हुआ, यह सब्र मुझे 
कहना था | इसमें कमेंगरोगका एक क्रमबद्ध इतिहास आ सकता है। 
कोई निर्णय करनेका इसमे अवकाश ही नहीं है। अतः ऐसे विषयके 
भाषणोंम कोई वक्ता कोई निर्णय न करे तो इसमे शोभा ही है। आज 
उपसहार कल्गा, इसलिये आज कुछ निर्णय करनेका अवसर मिलेगा तो 
निणय भी करूँगा | आप सुन चुके हैं कि जकराचार्य ने ज्ञान और कर्ममें 
समुश्चयय नहीं माना हैं। उनके मतानुसार जैसे प्रकाश और अन्धकार 
साथम नहीं रह सकते, वैसे ही ज्ञान और कर्म भी साथ नहीं रह 
सकते। कमंकी टीवाछ भेटवादपर रची गयी है और श्ञानका प्रासाद 
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अमेदवाठपर ही खड़ा है | दोनोंके साधन और उद्देश्य अलग है। अतए|व 
दोनों साथमे नहीं ही चछ सकते । विगिशद्वेत समसमुच्चयकों मानता 

उसके मतानुसार ज्ञान और कर्म दोनो साथ चल सकते है । परन्तु ज्ञानकी 
व्याख्यामें दोनों टिशा परिवर्तनकर गये है । एक शान शब्दम जीव और 
ब्रद्षकी एकता मानता है, दूसरा श्ञान शब्दसे आत्मदास्य और हरिस्वाम्यको 
मानता है । अर्थात्‌ स्वामिसेवक भाव जीव और ब्रह्म मानता है | अतः 
ऋ्रमसमुच्चय और समसमुच्रयका झगड़ा ही व्यर्थ है। विशिष्टादेतकों 
समसमुचय अनुकूल है, वह तो श्रमसे ही, शानपूर्वक नहीं ही है । 
विशिष्टाहवेतका भक्तिमाग किस प्रकार कर्मका सहयोग हँढ सकता ह 
यह ऐसा विपय है जो समझा नहीं जा सकता । भक्तिको भी जो कोई 
कर्म मानता हो तो दूसरी बात है । परन्तु में नहीं मानता | भक्ति कोई 
कम नहीं हैं। यह भी एक प्रकारका ज्ञान ही है। ईब्वरको पिताके 
रूपमें, या माताके रूपमे, या स्वामीके रूपमें माननेम कोई कर्म नहीं हो 
जाता, यह भी ज्ञान ही है। यह ज्ञान सामान्य जान नहीं है, यह भक्ति 
है। भक्ति आत्मसमर्पणकी माग भक्तके पाससे हमेशा करती रहती है । 
भगवद्धक्तकी दृष्टिम कमंकी--ऋमयोगकी आवशष्यकता ही नहीं रहती । 
भगवान्‌ किसी भी कर्मसे प्रसन्न नहीं होते | जिस कर्मसे वे प्रसन्न होते ईं 
उसे तो में आज अन्त में कहनेवाला हूँ | परन्तु जो छोंग भक्तिको कर्म 
मानते हों वे बड़ी भूछ करते हैं। भक्तिके साथ वैदिक यज्ञादि भी हो 
सकते ह, ऐसा माननेवाले उनसे भी अधिक भूल करते है। जो भक्ति न 
करता हो परन्तु अपने किसी भी आचरणको भक्तिका नाम देना चाहता 
हो वह तो, भक्तिके साथ, भगवानके साथ और अपने साथ भी अन्याय 
करता है। भक्तिमागम तो वैष्णवोंको--विष्णु भक्तोंको पत्रमाश्रमी माना 
गया है। मागवत जोरसे चिल्ला चिल्लाकर कहता है कि वैधाबोका कोई 
वर्ण नहीं है, कोई आश्रम नहीं हे । जद्र भक्तका कोई वर्गाश्रम नहीं है, 
तब वे किस वर्णके अनुसार, किस आश्रमके अनुसार कर्म करनेकी तेयारी 
कर सकते हैं ! गहस्थ जिस प्रकारकी भक्तिकर सकते हैँ उसका सहयोगी 
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कम हो सकता है, इसके लिये मैं असहमत नहीं हूँ । परन्तु गश्रहस्थकी 
मक्तिमें और वात्तविंक भक्तिमें तो पूर्व और परिचममें जितना अन्तर है। 
मैं तो कहता हूँ कि शहस्थाश्रमी न तो मक्ति कर सकता और न ज्ञान- 
मार्गका पाछन कर सकता है | ग्हस्थोंके लिये गहस्थोचित धर्म और कर्म 
बताये गये हैं। उसके अनुसार यढि शहत्थ व्यवहार करें तो वह कल्यागका 
मार्ग निष्कृंटक वना सकता हैं। कामी, क्रोधी, छोमी, मोही, पाखण्डी, 
इम्मी मनुष्य तो झिसी भी मार्यके लिये अयोग्य ही होता है। शहस्था- 
अमके लिये भी ऐसा मनुष्य नाछावक ही है। इसलिये ऐसे छोगोंओो 
कम करनेका भी अधिकार नहीं हो सकता | यज्ञादि कम पापियोंके कर्म 
तो नहीं ही हैं । भूतकालमें यह कर्म करनेवाले पापी नहीं थे । वे उस 
समयमें महान्‌ आत्मा माने जाते थे | तब ऐसे शुमकऊूमंका अधिकार 
जऋामी, क्रोधी, आदिको कैसे हो सकता है १ मक्तिका अधिकार तो ऐसोंको 
होगा ही क्यों ? इसलिये कर्मविषयम क्रमसमुतच्बय और समसमुचयके 
झगड़ेका कोई मुख्य देतु नहीं है | 


आपने समझ ढछिया है कि औतकर्मकी परम्पपणा आज बन्द है। 
अद्वाल्म्मंगवालम्मम? कहकर पराशरने लगभग सभी श्रौतयश्ञोंका द्वार 
बन्द कर दिया है | मनु बहुत क्ुशछ राजा था । वह दूरदर्शी था | उसने 
विचार किया कि आज श्रौतघर्म चलता है, पर यढि कोई विधि उत्पन्न 
हो, कोई ग्रतित्रन्ध आवे तब प्रजाके लिये कौन-सा मार्ग रह जायगा ? 
ऐसा विचारकर उसने कहा-- 


श्रुत्तिः स्वृतिः सदाचारः स्वस्थ च प्रियसात्सनः | 

एतद्‌ चतुर्विध॑ आ्राहुः साक्षात्‌ धर्मस्य लक्षणम्‌॥ 

यदि श्रौतघर्म बन्द हो जाय, तो स्मृतिधर्मके अनुधार प्रजाको चलना 
चाहिये | स्मारतंध्मका अर्थ है--रुवृतियोमें--धर्मशास्रोंमें उपदेश 
किया हुआ धर्म । आज लगमग स्मार्तंधम ही प्रदत्त है। कोई भी 
कर्म पूर्णलपसे औत नहीं ही है। विष्णुयाग, रुद्रयाग, मूत्तिप्रागप्रतिष्ठा, 
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आदिकर्म लगभग समा ही हैं। प्राचीनकालमें--यजकालमें इन यशोंका 
नाम सुनायी नहीं पड़ता । इनकी कोई प्रक्रिया विढित नहीं होती । 
ये सब्र नये यज्ञ आये क्‍योंकि श्रौतकर्मका प्रवाह बन्द हो गया। मनुका 
अनुसरण करके स्मातंकर्मकी परम्परा खली। सन्ध्यावन्दनमे भी शुद्ध 
श्रौतधर्म नद्दी रहा । उसमे भी पुराणोंके इलोक भरे गये | मुझे तो ऐसा 
लगता है कि यह सन्ध्योपासना समूखी स्मार्तधर्म ही है। वेढकी श्रुति 
तो इतनी ही मिलती है कि “अहरहः सन्ध्याम्‌ उपासीत” नित्यप्रति 
सन्ध्यामें उपासना करनी चाहिये | उपासनाके लिए कोई देव होना 
चाहिये | सन्ध्या कोई देवता नहीं है । तब सन्व्याकी उपासना करनेक 
लिये विधि केसे हो सकती है १ सन्व्या किसे कहते हैं, उसका स्वरूप 
श्रुति में बताया नहीं गया | अतएव सन्ध्या नामकी कोई उपासना नहीं 
है। “सन्ध्यामू उपासीतः इस विविवाक्यमे कुछ कमी है, उसका 
अध्याहार करना चाहिए। सन्ध्याम्‌ यह दूसरो विभक्ति तो कर्म की 
अपेक्षा न रखनेसे, उपास धातुको अकर्मक बनाकर, उसके योगमे काल- 
वाचक शब्दमें सप्तमीके बदले आयी है। इस विधिवाक्यका इतना ही 
अर्थ है कि नित्यप्रति सन्ध्याकालम इष्टदेवकी उपासना करनी चाहिये । 
“उपास्‌ ? धात॒का आर्थ ही है “देवोपासना” कमका संग्रह धातुसे ही 
हो गया है| दसल्यि भी उपास्‌ धाठ अकर्मक बनकर प्रयुक्त हुआ है। 
क्मंकी अपेक्षा करनेसे वह सकर्मक भी होता है, अतः “थां मेधां 
देवगणा' पितरदइच उपासते” इस मन्त्रमे यह धातु सकर्मक होकर 
आया है। मेधा इसका कर्म है। इस विधिवाक्यम कर्मकी अपेक्षा 
नहीं है। में जो कहता हूँ उसके लिए मनुस्मृतिका आधार दै | देखो, 
मनुस्थतिके दूसरे अध्यायके दो छोक-- सिर 

पूर्वासन्ध्यां जपन्‌ तिष्ठेत्‌ साविन्नीमू आकंदरशनात्‌ । 

परिचमां तु समासीन. सम्यग ऋक्षविभावनात्‌ ॥ 

पूर्वा सन्ध्यां जपन्‌ तिछ्तन्‌ नैशम एनो व्यपोहति । 

पदिचसां तु समासीनः सर्ल हन्ति दिवाकृतम्‌॥ 


( 


दोनों ब्छोकॉम पूर्वा सन्ध्यामू, परिचमा सन्व्याम्‌ द्वितीया है। 
द्वितीया विमकिका यहाँ कुछ अथ नहीं है, जपनका कर्म सावित्रीम्‌ दे | 
इसलिये इसका अन्वय इस प्रकार है-सात्रित्रीं जपन््‌ आर्कव्अनात्‌ पू8्वा 
सन्च्या तिष्टेतू, पश्चिमाँ सन्ध्यां तु ऋश्वविमावनात्‌ समासीन- सात्रित्री 
जपन्‌ तिष्टेन्‌ । पूर्त छोकका अर्थ यह दै- प्रात-सन्ध्यामें, जत्र तक सर्व 
सन न हो तब्र तक सावित्रीका लप ऋऊरते हुए बैठना चाहिये। और 
पब्चिम उन्थ्यामें अर्थात्‌ सावड्डाडछी सन्ध्याम जन्नतक नक्षत्रद्शन न हो 
तत्र तक जैठकर सावित्री मन्त्र जपना चाहिये । दूसरे इलोकमें भी पृर्वो 
सन्व्वाम्‌ और पतब्चिरमा सन्व्याऊा यही अर्थ है। अतः सन्व्या जपकी कोई 
वस्तु नहीं है । वह तो काल है। जब दिन और रात एकत्र हों। अथवा 
गत और रिन एकत्र हों तत् उस छाछको सन्ध्या कहते हैं। प्रांतःकालमें 
ग॒त्रि और ठिनका सन्विकाछ होता है | खायड्रारमें विन और रात्रिका 
सन्धिक्नाठ होता है । उस कालमे उपासनाकी जाती है। गायत्रीका जप 
होता है । इसलिए वह उपातना और गावत्रीजप मी सन्व्या झब्दसे गौज 
गैतिसे कहे जाते हैं। इसके आगे भी एक ब्छोक है “न तिष्ठति तु 
यः पूर्वाम नोपाठते वश्च पब्चिमाम? जैसा मैने कहा है उसी तरहसे 
मानलेनेसे ही इस ब्लोकका अथ्थ हो सकता है। अन्यथा नहीं ही । अवः 
मैंने जो कहा है वह सत्य ही है कि आजकी सन्ध्या मी स्मार्त ही हँ- 
वेदिक नहीं। स्मार्तमें युगगोक्त विधिका मी संत्रह हुआ दै। वहाँ सन्ध्यामें 
गावत्रमन्त्रद्माय इश्देवछी उपासनाकी जाती हे । इससे मेरे किये हुए 
अयछी दीक-ठीक सद्भति होती है । 

अब आप मुझते पूछ सकेंगे छि यदि सन्ध्याकालम उग़्सना ऊरनेते 

वह उपासना मी सन्व्या कहलछाती है, और यह उपासना नित्यकर्म है 
तो मीमासऋ ऐसे उपासनारूप नित्वक्नकों निरर्थक क्‍यों मानते हैं? 
यत्रपि वह प्रब्न तो मेरी पद्धतिसें डस विधिवाक्यकछा आय कोई न करें, 
तो भी उपत्यित ही है, फिर भी मुझे उत्तर ठेना ही चाहिये। पहले मैंने 
कहा है कि इस विषय में मीमासकोंके टो मत हैं। कुमारिल भद्द नित्य 


न 
नर 
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कर्मसे भी फलोतपत्ति मानते हैं। वह कहते हैं कि सन्ध्या नित्यकर्म है | 
उसके करनेसे पाप नाश होते हैं। नहीं करनेसे पाप लगता है | प्रभाकर 
कहते हैं कि सन्ध्या करनी ही चाहिये, क्‍योंकि ऐसी वेदाजा है। वेदाज्ञा 
है अतः सन्व्या करनी ही चाहिये, पर किसी फलके अनुसन्धान से सन्व्या 
नहीं होती । करना चाहिये भी नहीं, नहीं करने से पाप अवश्य लगेगा, 
क्योंकि वेदाशकी अवहेलना होती है, इसलिये जो छोग गायत्नीजप 
अथवा किसी देवकी उपासनामें विश्वास रखें उनकी दृष्टिम सन्ध्या का 
फल है। जो ऐसा विश्वास नहीं रखता उसकी दृष्टिमें सन्व्या निष्फल 
होती हुई भी कतंव्य है, कोई दोष नही है। 

अभी एक दूसरा विषय विचारणीय है, कर्मयोगके साथ उसका 
अतिनिकटका सम्बन्ध है। वह यह है--कर्म अमुक प्रकारकी क्रियांका 
नाम है। यज्ञ एक कर्म है। यह कर्म भी अमुक क्रियाओंका समूह ही 
है । वेदीनिर्माणसे लेकर अन्तिम आहुति तककी जितने दिनकी ।जतनी 
क्रियाएँ हैं, वे सत्र एकन्र होकर यज्ञ कद्दी जाती हैं । यही कर्म है । जिस 
दिन और जिस घडीमें अन्तिम आहुति पड़ी, उसी घडीमें यश्ञकी समाप्ति 
हो जाती है, अर्थात्‌ वह क्रिया अब समाप्त हुई | अतः कम समाप्त हुआ | 
कर्मकी समाप्ति अर्थात्‌ कमंका नाश। अब कम नही रहा | वह तो भूत- 
कालकी बात हो गयी | तब कर्मके अभावमें उसका फल किस ग्रकार 
मिलता है यह एक शह्का है। मीमासककी ओरसे इसका यह समाधान 
है--कर्म भले नष्ट हुआ, पर कर्मका एक स्वभाव है कि वह एक अपूर्व 
उत्पन्न करता है। आपूर्व अर्थात्‌ एक प्रजारका संरकार। वह अपर 
अपने आप फल देता रहता है। जेसे एक मनुप्यने मोहबश होकर 
चोरीकी । वह कभी चोरी नहीं करता था | न जाने क्यों, अजानसे ही 
उसने यह काम कर लिया । चोरीका काम तो खत्म होगया | बह भूत- 
कालकी बात हो गयी | वह क्रिया नहीं रही। अतएव चौयगकर्म भी 
नहीं रह | फिर भी इसमेसे एक सस्कार उत्पन्न हुआ, “मैंने चोरी की 
है, यह पाप हुआ है” | चोरी का नाश हो गया है फिर भी उस संस्कार 
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से वह चोरी करनेवाला मनुष्य व्यथित होता है। उसे पश्चात्ताप होता 
है। उसके परिणाममें उसका शरीर हुर्बछ होता है। वह निर्वल बनता 
है | उस चिन्तासे उसकी स्मरणशक्ति बिगडती है। यह सब होता है| 
इसमें किसीसे पूछने जैसा कुछ नहीं रहता। क्योंकि सब॒को इसका अनु- 
भव होता ही है। जिस प्रकार चौर्यकर्मका फल मिलजाता है, उसी प्रकार 
यशादि भूतकर्मोंका भी फलछ उसी अपूर्वकी शक्तिसे--संस्कारकी ञक्तिसे 
मिलता है। एक मनुष्य कोटमें झूठी गवाही देकर आता है | घर आकर 
पश्माताप करता है। उसके मन पर भी इसका प्रभाव पड़ता है। वह 
बेचैन होता है। एक मनुष्यके पास एक पैसा है । वह किसी गरीबको 
दानमे दे देता है। उसकी दृष्टिमे यह बडा धर्म हुआ है। उस कर्मसे 
उसके मन पर जो संस्कार पडा है उससे वह प्रसन्न है, हृष्ट है, सचल है, 
सुखी है, निश्चिन्त है। गिस प्रकार इस पाप और पुण्यके संस्कारसे यहाँ 
ही कुफछ और सुफल अनुभूत हो जाते हैं, इसी प्रकार यज्ञादिका फल 
मी अग्रिम जन्ममे होता है । 

कर्मयोगका एक कऋ्रमबद्ध इतिहास छोयासा आपके सामने इन चार 
दिनोंमे मैं रख सका हूँ। आप समझ सके हैं कि आज न तो वैटिक आचार 
है और न वैदिक विचार है ।आज न तो यज्ञ है और न महायजश्ञ | आज 
तो यह सिगरेटका घुओं रह गया है। अनाचार रह गये हैं | उच्छुद्डछता 
रह गयी है | देव-देवीकी पूजाके नाम पर पाथषण्ड रह गया है। अतएव 
आजनका कर्मयोग क्या हो सकता है इसका तो मैं निर्णय करूँगा ही । 
जिस युगमें यज्ञ होता था वह बहुत पुराना समय था। वस्तुतः तो वही 
आयेसस्क्ृति थी। उस समय भारतमें अथवा पृथ्वी पर भी दूसरी संस्कृतियाँ 
उदित नहीं हुई थीं। आर्यजाति ही अधिकार जमाकर चारों ओर फैल 
गयी थी | जमेन तक भी इसकी शाखा फैली थी | आजकी संस्कृति शुद्ध 
आयेसंसक्षति नहीं ही हो सकती । देश, काल, परिस्थिति, दूसरी जातियों 
का सम्पक ये सब्र किसी भी वस्तुको, किसी भी आचारको, किसी भी विचा- 
रको, किसी भी संस्कृतिको परिवर्तित किये बिना नहीं रह सकते । आज 
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आयंसंस्कृति और आर्यसाचारकी बात व्यर्थ है। फिर भी आर्यावर्त-- 
भारत आज भी एक अनोखी प्रतिष्ठा संभाले हुए है। हमारे पूर्वजोंने 
हमें उपनिषद्‌ देकर, दर्शन अन्य देकर, अपनी नैतिक पवित्रता देकर, 
समस्त विश्वको आश्रर्यमें डाल दिया है। ऐड्वर्यके उपासक भारतमे भी 
हैं। मारतके बाहर भी हैं। उनका गे एक ररिन शान्त हो जाता है । 
उनकी आँखें एक दिन खुलती हैं| उनका हृदय एक दिन रोता है। तत्र 
वे भारतकी संस्कृति पर ही दृष्टि डालते हैं । उन्हें कल्याण-रविके किरण 
पूर्व दिशामें ही--पूर्णछपसे भलेही न हों--किसी भी रूपसे दिखायी देते 
हैं । तब वे भारतकी शरणागतिका स्वीकार करते हैं | यहाँ उन्हें सुनायी 
देता है-- 

“त्ायसात्मा प्रवचनेन रूभ्यः, न सेधया, न बहुना श्रुतेन। 
नायम्‌ आत्मा बलहीनेन रूभ्यः”, “अमृतत्वस्य नाशास्ति वित्तेन”, 
“आत्मा बारे द्र॒ष्टव्यग, श्रोतव्यः, मन्तव्यः, निद्ध्यासितव्यः | 
मैत्रेयि”, पुत्रैषणायाश्र वित्तेषणायाश्र छोकेषणायाश्र व्युत्थाय अथ 
भिक्षाचर्य चरन्ति ।? 

यह सत्र सुननेके लिये ही धनदास भारतकी त्यागसंस्कृतिके पास 
आते हैं। यह सब्र सुनकर वे गलितगव बनते हैं। अतः आजके 
भारतीयकर्मयोगका मुझे आपके समक्ष निर्णय करना है | यज्ञ, दान और 
तप ये भारतके स्वमावमें गुंथी हुई वस्तुएँ हँ। कृष्ण मानते हैं कि ये 
तीनों वस्तुएँ मनीषियोंक्री भी पवित्र करनेवाली हैँ | शब्द काछकी मर्या- 
दासे बाहर नहीं हो सकते | इसलिये समय-समय पर वह अपने अर्थ बद- 
ल्ते हैं देवानां प्रियः एक पवित्र शब्द था। सदाचार सम्पन्न, महोदार, 
महाद्याद, महापुरुषके लिये इसका प्रयोग होता था। बुढ़कालकी ही-- 
अशोककालकी ही यह रचना थी । पाणिनिके वाढ कात्यायनके थुगमें यह 
शब्द चाहे जिस कारणसे मूर्ख अर्थमें प्रयुक्त होने छगा । राग-द्वेप कालने 
शब्दकी मर्यादाको भी बदल दिया । इसी प्रकार यश शब्द भी अपना अर्थ 
छोड़कर आया है। कृष्णने भी इसको मूल भर्थके आग्रहको न रखनेके 

श्द्‌ 
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खूब समझाया है। यह समझ गया है | इससे यज्ञ शब्द आज विशाल 
अर्थमें प्रदत्त हुआ है। आज इसका मुख्य अर्थ है परोपकार। पहले 
यह स्वार्थपूर्ण अर्थ लेकर फिरता था। आज यह निःस्वार्थ होकर फिरता 
है| इसलिये आजका कर्मयोग इसके नये अर्थपर रचा जाता है, रा 
गया है। यह तो जो कभी पृथ्वी पर नहीं आया, ऐसा पविदन्न युग है| 
इसका नाम है गावीयुग । इस युगमें, देशमें, धर्मम, आचारमें, विचारमें, 
प्रत्येक वस्तुमें ऋान्ति हुई है। वज्ञार्यम भी क्रान्ति हुईं है। आज 
मनोवाडिछित छत नहीं मिलता, साथ ही शुद्ध भी नहीं मिलता । आजकी 
गरीबी स्वाहा-स्वाहा करने ऊे विरुद्ध वढवा करना चाहती है। सादगी, 
परोपकार, सेवामाव, अन्न और वस्र जिससे प्राप्त हो ऐसी स्वावल्म्बी 
शिक्षा, पारस्परिक मैत्री, ऊँच या नीच, स्पृइय या अस्पृश्य इन सभी 
भावनाओंका सम्पूर्ण त्याग, यह आजका कर्मयोग है। जिसका जीवन 
परोपकारका स्पर्श नहीं करता होगा, जिसमें सेवा भावना नहीं होगी 
जो कुलीनताके आडम्बरमें पड़कर दूसरेके तिरस्कारमें ही अपना जीवन 
सफल मानता होगा, उसका आजकी दुनियामें पता नहीं लंगेगा। जीवनमे 
थोड़ी भी पवित्रता न रखनेवाल्या तथा विवेक, वैराग्य और झ्ास्रीय 
शानसे भी झज्य “जगहरुकी” मूखंतापूर्ण विदद्ध धारणकरनेवालोंकी, आज 
प्रतिभ्ण बब्डते जगत्‌में कहीं भी स्थान नहीं है। मूर्लोको खबर भी 
नहीं पड़ती कि सारा जगत्‌ तुम्हें ही अपना शिष्य, अपना गरुलम मान 
रहा है। तुम्हारे पास ऐसा कोई जगत्‌ ही नहीं है कि जिसका तुम 
गुर हो सको । दो-चार मूख गिष्य ही उनका जगत्‌ है। उसी जगतके 
वह गुद हैं। उन्हें शर्म नहीं छगती | मुसलमान बिसका तिरस्कार करें, 
ईसाई जिसका अपमान करे, आयंसमाजी जिसे नित्य धिक्कारें, जेन और 
चौद्ध जिसके सदाचारको छणाकी दृष्टिसे देखें, करोड़ों हिन्दू जिसे मनुष्य 
माननेको भी तैयार न हों, वह इस युगमें अपनेको जगद्रु मानने और 
मनवानेका प्रयास करे | वह सचमुच पुच्छविधाणहीन शीतलामाताका 
वाहन ही है। ऐसे व्यवहारोंका खातमा होना चाहिये। जिससे मनुष्यताको 
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प्रकाश मिलता न हो, सत्यता सुरक्षित रहती न हो, दम्म और पाखण्डकी 
वृद्धि होती हो, ऐसा व्यवहार इस युगमें नहीं चल सकता । इस वस्तुको 
जो समझेगा, और इसे समझकर जो स्वरूपानुरूप व्यवद्दार करेगा, भीतर 
और बाहर दोनों पवित्रताओंको जो प्राप्तकर लेगा, वह अवश्य जगदरुके 
पदको पहुँचेगा । छोग स्वयं उसको अपना गुरु मानेंगे । पर जगद्ररुका 
साइनबोड लेकर फिरनेवाला धक्के खायेगा। उसकी मूखंतापर सारा 
संसार उपहासरूप कॉटोंकी वर्षा करेगा | जो मनुष्य प्रेमका पाठ सीखेगा 
और सिखायेगा, जो हेंषकी भमकती ज्वालासे, स्वयं भस्म होकर, दसरेकी 
रक्षा करेगा, स्वयं दुःखी होकर दूसरेको सुखी करेगा, स्वयं भ्रमसे अलग 
रहकर दूसरोंको भ्रमसे बचायेगा वह आजका महापुरुष है | यही निर्णय 
है। इससे भिन्न निर्णय हो नहीं सकता । जो अधम माने हुए मनुष्योंका 
उद्धार करेगा वही महापुरुष | रामने मछलछीमार शुहके श्रेमका स्वीकार 
किया । अहिल्या जैसी पतिताका उद्धार किया, और शबरीकी झोपड़ीमे 
उसका आतिथ्य स्वीकार किया, इसीसे वे पतितपावनका विरुद पा सके 
थे | कृष्ण भी यदि गरीत्र और न्यायके पक्षम खडे न रहते तो उनकी 
मनुष्योंम कोई गिनती ही न दोती। मुसलमान कवि रहीमने ठीक 
ही कहा है-- 
जे गरीब सों हित फरें, ते रहीम बड़ छोग । 
फह्दा सुदामा बापुरो, ऋष्ण मिताई जोग॥ 

जो गरीबोंपर दया करसकें, गरीबोंका हित साधन करसके, वही महा- 
पुरुष है। कृष्ण और सुदामाका उदाहरण आज भी जीवित है। राजाओंके 
मित्र तो जगत्‌में बहुत हुए होंगे, ( और द्वोते रहेंगे ) पर उनमेंसे एकको 
भी जगत्‌ नहीं पहचानता | परन्तु जिसने गरीबसे मित्रताको होगी वह 
जगतके इतिहासमें अमर दो गया होगा। इजारों ऐसे ग्ररीत्रके मित्रोंको 
हम और आप सब्र जानते हैं। इसलिये में कहता हूँ कि कर्मयोगका 
स्वरूप देश और कालके साँचेमें ढलता है यद कभी नही भूलना चाहिये। 


३००--८--५० को मुम्बासामें दिया गया प्रवचन । 


( २४४ ) 


वैष्णव पश्चमाअ्रम 
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प्थिवीपर एक हमारा भारतवर्ष ही ऐसा देश है जहाँ स्वाभाविक 
ही सासारिक वस्तुओंके लिए प्रेमका अभाव रदह्दता है या रह सकता है | 
यह तो मैं भी जाबता हैँ और आप भी जानते हैं कि भारतवर्षकी प्रज्ञा 
धना्नमें इतनी अधिक तब्लीन रहती है कि मानो धनके लिए ही 
मानव-जीवन मिला हो । तथापि घनकी अथवा धनाजनकी तब्लीनताके 
साथहदी उसके त्यांगकी भी एक मन्दवासना उसके हृटयमें निवास अवश्य 
करती है | मैं जब कि यहाँ पूर्व अफ्रिकाकी यात्रा कर रहा हूँ, तत्र मुझे 
ब्रजसे एक पत्र प्रिछा है कि भरतपुरके महाराज गोवर्धनकी साष्टाज् 
परिक्रमा कर रहे हैं। ब्जमें गोवर्धनपर्वतका बहुत वडा माहात्म्य है | 
यह वही पर्वत है जिसे भगवान्‌ श्रीकृष्णने अपने कनीनिका अद्भुलीपर 
उठा लिया था और उस पव॑तके नीचे त्रजकी प्रजाको रखकर अतिबृष्टि- 
महाजल वृष्टिसे प्रजाका रक्षण किया था| श्रावण और कार्तिकमासमें 
उस पर्वतकी-गिरिराजकी प्रदक्षिणा करनेके लिये लाखों मनुष्य निकलते 
हैं और उनमेंसे सहखों लोग साशड़ करते हुए, प्रदक्षिणा करते हैं । यह 
बहुत कठोर कार्य है। यह इसके लिये अत्यन्त श्रद्धा अपेक्षित है| 
इस ग्रदक्षिणाके करनेवालॉमें इस वर्ष भरतपुर-नरेश भी सम्मिलित हुए, 
हैं। मैं नहीं जानता हूँ कि ऐसी अ्रदक्षिणा उन्होंने या उनके पूर्वजोंने 
कभी की थी या नहीं । यदत्रपि आज तो भारत में ऐसे महाराजोंका 
चित्र द्दी परिवर्तित होगया है तथापि अभी भी उनकी वैयक्तिक 
सम्पत्ति और ठाट-बाटमें कोई विशिष्ट अन्तर नहीं पड़ा है तथापि ऐसे 
महाराज प्रदक्षिणामें-उसमें साप्टाड् दण्डवत्‌ पूर्वक प्रदक्षिणामें सम्मल्ित 
हुए। यह भारतवर्षकी अलौकिकताक! एक जीवित उदाहरण है।अतएव 
मैं कहता हूँ कि महान्‌ धनदासोंके मी अन्तरमें निर्धनों और दीनजनोंके 
पवित्र जीवनके अनुकरण की एक इच्छा तो रहती ही है। जब वे 
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ऋषियों-मुनियोंके उटजों-झोपड़ियोंकी बात सुनते होंगे, ऋषियोंके आश्रममें 
मृग और सिंह साथही सोते ये, इस बातको जन्न वे सुनते होंगे तब 
उनकी छाती आनन्द और अमिमानसे सौ-सौ गज ऊँची उछलती होगी । 
उस पविन्न जीवन जीनेके लिये, अहिंसाकी प्रतिष्ठाके साथ जीवन व्यतीत 
करनेके ल्यि, सर्वेभूतोंके प्रति बैर-त्यागकी भावना सिद्ध करनेके लिये 
उनका हृदय, सासारिक सुखके सामने अपमानपूर्ण दृष्टिसे, घणाकी दृष्टिसे, 
किसी अनुमेय भावनाका अनुभव करता होगा । इसीलिये तो रघुबशीय 
राजा अन्तिम समयमे राज्यका त्यागकर राज्यकी उन सभी वस्तुओं का-- 
जिन्हें कि उन्हीं से बलसे, छलसे, अत्याचारसे प्राप्त किया था--त्याग करके 
या छोगोंमें वितीर्ण करके, अपने पुत्रको राज्याविकार सौंपकर, जद्भलमे 
जाकर आपषंजीवन जीनेके लिये छालायित रहते ये। भर्तृंहरि ऋद्धि- 
सिद्धि थी परिपूर्ण .तोमी अपने राज्यको छोड़कर जद्जलमे चलागया था। 
स्वामी रामानन्दाचार्यके प्रधानशिष्योंमे से एक शिष्य जो राजस्थान के 
गागरोनगढ-राज्यके राजा थे--महाराज पीपा राजगादीका त्याग करके, 
राज्यको अपने भाईको सॉपकर स्वय वैष्णव संन्यासी बन गये थे। 
स्वामी रामानन्दाचार्यके जो गिने-चुने बारह प्रधान शिष्य थे उसमें 
से ही एक श्रीपीपाजी थे । स्वामीरामानन्द श्रीवेष्णवसम्प्रदावके एक 
मद्दान्‌ आचार्य थे। मेरी दृष्टिम धार्मिकक्षेत्रमें, साम्प्रदायिक आचार्यॉमें 
रामानन्दकी तुलना किसीसे भी नहीं की जा सकती । वह तो अद्भुत और 
अद्वितीय श्रीवैष्णवाचार्य थे । जो आचार्य केवछ ग्रन्थोकी रचना करे, 
बेदान्त दशनपर केवल भाष्य लिखे उसे मे आचार्य मानता ही नहीं हैँ । 
प्रध्यानत्रयीपर जो भाष्य लिखे वही आचाये कद्दा जाता है, यह कल्पना 
तो मूर्खोंकी है। वास्तविक आचार्य तो वह होता दे जो जगतमे शान्ति 
और सुखके साथ जीवन व्यतीत करनेकी सामग्री मानवसमाजको अर्पित 
करे | जिसने दीनोंको, पददलितोंको, पीडितोंको, पतितोंको अपनी गोदसें 
आश्रय नहीं दिया वह आचार्य कैसा १ जिस माताने अपनी निर्यलताके 
कारण अपने पुत्र कर्णका त्याग किया, वह माता कैसी १ जिसने स्वयं 
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महान्‌ बनकर अन्योंको मह्यान्‌ नहीं बनाया, वह महापुरुष कैसा! 
रामानन्दस्वामी पहले ही आचार्य ये जिन्होंने नीच मानी जाती हुई 
जातियोंमें से किसीको लेकर महान्‌ बनाया । कब्रीरकी वात सर्वेव्िद्दित 
ही है | वह एक प्रखर तत्वनानी ये और रामानन्दरवामीजीके ही प्रघान 
विष्योंमं से एक थे | इतना ही नहीं, राणावंगमें एक अमूल्य रत समान 
श्रीमीराबराईके गुद ये । धना एक जाट थे | सेन एक नायी थे | थे दोनों 
ही रामानन्डके विरक्त शिष्य थे । दोनों ही तत््वन्ानी थे | दोनों ही परम 
भक्त थे | हिन्दूममानने जिस मानवताको उन छोगोंसे छीन लिया था, 
उसी मानवताको वे श्रीरामानन्दाचार्यकी ऋृपासे ही प्राप्त कर सके थे । 
ब्राह्मण शिष्य तो रामानन्दके अनेक थे। रामानन्दकी तपस्चर्याने, रामा- 
नन्‍्दकी उदारताने, रामानन्दके उद्यत्त विचारोंने महाराज पीपाको राजगद्दीसे 
उतारकर वीतराग जीवन व्यतीत करनेके लिये, प्रमुमय जीवन जीनेके 
लिये प्रेरणा टी थी। रोती हुई रानीका उन्होंने त्याग किया था | अतः यह 
सत्य ही है कि भारतीय चक्रवर्ती राजाको भी एक दिन सृगचर्म को वगलमें 
व्वाकर, जज्ञलम॑ जाकर विरक्तताके पवित्र चरणोंमें आ लोग्नेकी इच्छा 
हो जाती है| धन्य है तू हे भारतवर्ष ! 
यह क्‍यों ! “यह क्यों? इस अप्रशनका उत्तर है। भारतीय ग्रजाको 
विश्वाठ है कि यह जगत्‌ अनेव है और दु्गम है। जितना दृष्टिगत 
होता दे उतना ही यह नहीं है। इससे भी वह विशाल है | जिन 
स्थितियोंका हम यहाँ अनुभव करते हैं उनसे भी ऊँची स्थिति इस जगत्‌ 
की है| एक जीवनकी समाप्तिके पश्चात्‌ दूसरे लीवनका आरम्भ 
होता है । यही अन्तिम जीवन नहीं है। जीवनकी परम्पराएं हैं | वे 
परम्पराए भव्यतावाली हैँ | इस जीवनसे मी अधिकभव्यजीवन मविष्यमे 
निश्चित्‌ है। जहाँ इस मानव-गीवनकी समाप्ति है वह तो सर्वश्रेष्ठ और 
सबसे अधिक भव्य प्रदेश है | 
नतत्नसूर्यों भाति न चन्द्रतारक नेसा विद्यतो भान्ति कृतोयमग्नि:” 
जहाँ लौकिकप्रकाशका अन्व होता है, जहा सभी प्रकाशकोंको भी 
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प्रकाश देनेवाले मद्ाप्रकाशका महान्‌ केन्द्र है। इस जीवनके अनन्तर 
एक अद्वितीय सुख है, शान्ति है, आनन्द है, इसी विश्वाससे भारतीय 
विद्वान इस जगतकों त्याज्यकी दृष्टिसे देखने लगे । इसके प्रति छोगेकि 
हृदयमे शणा जागरित हुई। यहोँं अनुभूत अथवा अनुभूतमान से 
दुःखोका जहॉ अन्त होता है ऐसी मुक्तिदेवीकी गोढमे अनन्त ञान्ति 
प्राप्त करनेके लिए आतु॒रता सहसा जागरित हुईं। महती तपश्नर्याके 
पश्चात्‌ भगवानके बनाये हुए ये हरियादीसे देंके हुए पर्वत, गजते हुए 
सागर, अलभ्य छामके लिये दौडती हुई ये नदियाँ, ये जद्जछ; ये लताएँ, 
ये गुल्म, ये वनस्पति, और ये कुसुमावलियों भारतीय महान, आत्माओंको 
अपनी ओर आक्षष्ट करनेमें असमर्थ बनीं। राज्य डु-खड़ प्रतीत हुए । 
खेलते, कूदते, किडकिलाते और खिलखिलाकर हँसते बालक विन्नलूप 
प्रतीत होने छगे । अनेक प्रकारोंसे जगत्‌ और जगत्‌की सामग्रीकी निन्‍्दा 
होने छगी | यह सब॒ हुए, केवल अदृश्य और अकहय परमानन्दकी 
प्राप्तिके लिये ही । 


परन्तु केवल त्यागसे ही तो परमानन्द प्राप्त नहीं हो सकता । इसके 
लिये कोई अन्य मार्ग चाहिये। मार्ग हँढे गये। मार्गोकी व्याख्याएँ 
हुईं। दो मार्ग मिले; क्षन और भक्ति | सभी छोंग प्रथम शानकी ही 
शोधमें छग गये । क्योंकि जब छोगोंके विचारमें ईखबर आया तब्र उसका 
कोई आकार-प्रकार कल्पित नहीं था । निराकार, निगगुण, निरीह, निश्चल, 
ये ही सब्र उसके रूप-स्वरूप स्थिर हुए | आज भी तो यह स्वरूप है ही। 
परन्तु बहुत पीछेसे जब मानवद्धदय उपासकऊसे उत्तर माँगने लगे, प्रेमके 
प्रत्युत्तर प्रात्त करनेकी इच्छा प्रकटकी, दृदयकी बेदनाओंको प्रकद करने 
और उसको सुननेवालेको प्राप्त करनेकी आतुरता जागरित हुई, तत्र 
इश्वरके साकार और सगुण स्वरूपकी भी कल्पना हुई । शानमा्गम सभी 
वेदनाओं को, सभी दुःखों को, आत्मासे पृथक करके, उन्हें मनके साथ सम्बठ 
करके, आत्मा आनन्दस्वरूप है, उसमें ढुःखका केश भी नहीं, प्रतीय- 
मान दुःख अन्तःकरणके ही दुःख हैं, वे दुःख सत्य नहीं हैं, कल्पित 
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हैं, मान लिये गये हैं, ऐसे-ऐसे विचारोंसे वेदनाओंको सहन करनेके 
लिये, दु.खोंसे बहिर्मुख बननेके लिये, आनन्दमें मग्न रहनेका उपदेश 
किया गया। ज्ञानमार्ग ख्वावरूम्बी है । सबको स्वावलम्बी बनाता है। 
शानमार्ग मानता है कि किसी भी दुःखको दूर करनेके लिये किसी की 
सहायता काममें नहीं आ सकती । मानसिक दुःख, सासारिक वेदनाएँ 
शानसे ही, विवेकसे ही दूर की जा सकती हैं। यह है शानमार्गकी 
व्याख्या । 


भत्तिमार्गकी व्याख्या इससे भिन्न है। भक्ति स्वावरूम्म्रिनी नहीं है ! 
परावलम्बनसे ही यह आगे बढती है। यह भक्ति है, इसके लिये एक 
आह्म्बन अपेक्षित है। एक उपास्य देव चाहिए। उसके विना भक्ति एक 
सेकेण्डके लिये मी जीवित नहीं रह सकती । भक्तिमें प्रेम है। प्रेम भी 
एक सुन्दर, मनोहर आश्रयको हूँढता है। वह एक सह्ृदय प्रेमीको 
हूँदता है। प्रेमी न हो तो प्रेमप्रवाहकी दिशा कौन १ भक्ति लिग्ध वस्तु 
है । अतः वह एक जिग्ध आधारको, एक स्नेहीको ढूँदती है। स्नेहदीके 
विना स्नेह आलिड्डन किसका करे १ अतः मक्ति निराश्रय नहीं, स्वाश्रय भी 
नहीं, पराश्रय वस्तु है। यह “पर” भी “"स्वीय” बनता है। परन्तु “स्वीय? 
बनानेकी कछा आनी चाहिये। इसी कलछाका नाम भक्ति। भक्ति करनेवाला 
भक्त एकाग्र होता है, एकचित्त होता है, एक ध्यान होता है। उत्की 
आखोंमें उसका उपास्यदेव अविरत विराजमान रहता है। उसकी दृधियमें 
सकल विश्व उजाड जद्धल है, नीरव आकाश है और निस्तब्ध पाषाणखण्डोंका 
समूह है| अथवा उसकी दृष्टि सबेत्न अपने प्रियको ही, प्रियतमको ही, अपने 
उपास्यको ही, अपने अभुको ही देखती है । “भरी सराय रहीम छखि, 
आप पथिक फिर जाय” । जैसे पथिकारूयकों भरा हुआ देखकर पथिक 
स्वयं पीछे छौट जाता है, वैसे ही मक्तकी आखोंमें उसका प्रभु समाया 
हुआ होता है। अन्योंके लिये उसमें स्थान ही नहीं होता । अन्य वस्तू 
उसके सामने आ आकर छोट जाती हैं। मक्त स्वामीरामतीर्यके शब्दोंमें 
कहता है--- 
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तुझे देख तो फिर ओरोंको किन आऑखोंसे में देखूँ। 


ये ओखें फूट जायें गर्च इन आँखोंसे में दखू॥ 

वह पागल बनता है | जगत्‌ उसकी दृष्टिमें से अद्श्य हा जाता है, 
दूर चला जाता है । वह जगत्‌का त्याग करता दे परत तब जगत्‌ उसे 
नहीं छोड़ता । वह छोगोंसे दूर जाता है, परन्तु तब्न छोग उसक पास ही 
कुण्डलित होकर, उसे घेरकर छोग बेठे होते हैं। क्योंकि उस समय वह 
एक पवित्र आग लेकर ब्रैठा हुआ होता दै। वह स्वयं भी एक पवित्र 
अग्नि ही होता है | वह एक प्रकाश होता है | छोग उस प्रद्याशको ओर 
भाइषट होते हैं | इस समय वह शीतल चन्द्र बन गया हांता है। क्योंकि 
वह अपने अभुकी झीतछ हस्तछायामें वैठा हुआ होता 8 । भवतापसे 
सन्तत मानव सन्तापकी शान्तित लिये उसके पास ही बंठे रहते हैं 
भक्तका भगवान्‌ भी अपने भक्तको घरकर बैठा द्ोता है। भक्तकों सभी 
अश्ान्तियां उजड गयी होती हूँ | यह मेरी माता, यह मेरे पिता, यह 
मेरे बन्धु, यह पुन्न, यह कलब्र, ये सगासम्बन्धी, ये सब्र विचार उस 
समय उसके मनसे दूर चले गये होते ह। 3सका जगत्‌ नहीं इंता, 
उसक ढिये जगत॒के पदार्थ नहीं होते, उसके सम्बन्धी नहीं होते । उसने 
तो अपने मगवानके ही साथ सब॒॒ सम्बन्ध जोड़ लिये हैं। उसका वर्ण 
गया | उसका आश्रम गया | उसके प्रशुका जो वर्ण वही उसका वर्ण | 
उसके प्रमुका जो आश्रम, वही उसका आश्रम | वर्गाश्रमधमकरी घटमाढाम 


से वह मुक्त बना हुआ होता है | उसका हृट्य कहता है-- 
नाहं विश्रो न च नरपतिनांपि वेशयो न झूद्रो 
नोवा वर्णोन च ग्रृहपतिनों बनस्थो यतिवाँ। 
किन्तु. प्रोयन्निखिल परमानन्दपूर्णास्तताद्य:, 
सीताभतुं: पदकमलयोदोसदासानुदासः ॥ 


“प ब्राह्मण नहीं, क्षत्रिय नहीं, वश्य नहीं, थद्ग भी नहीं। में बह्मचारी 
नहीं, यहस्थ नहीं, वानप्रस्थ नहीं, संन्‍्यासी मी नहीं | वह कहता है कि 
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मेरा परिचय तो इतना ही है कि में परमानन्स्वरूप साकेताधीस्वर, 
भगवान्‌ रामके ठासोंके दारसोंका ठुच्छ दास हूँ।” इस रीतिसे ब्ोलनेवाला, 
बोलनेके अनुसार ही आचरण करनेवाला ही भमगवानका अनन्य मक्त 
होता है। इसीलिये भागवतमें कहा गया है कि “बैष्णबः पव्म्चसाश्रसः” 
वैणाबोंका, विष्णुभक्तोंका कोई आश्रम होता ही नहीं है| पद्चमाश्रमका 
अर्थ है आशभ्रमकी आसक्तिका निरन्तर बाध | 





ता० ३६-८-७० को दारेस्सलाममें दिया गया प्रवचन । 
देष्णव-पश्चाश्रम 8 
(३८ ) 

भागवतम “चैणावः पञ्धमोवर्ण”” “विश्व पतञ्ममाश्रमः” यह सत्र 
कहकर कहा गया है कि विष्णुभक्त + वैष्णबका कोई वर्ण नहीं है और 
कोई आश्रममें भी नहीं है। जिस प्रकारसे अद्वेत वेदान्ती शा कोई वर्ण 
और कोई आश्रम होता नहीं है उमी रीतिसे भक्तिमार्गम भी वर्ण और 
आश्रमके लिये कोई स्थान नहीं है। हिन्दूशाल्रोंम वर्ण और आश्रमके 
लिये अत्यन्त आग्रह है। उनका डका बजता है। परन्तु ये वर्णाश्रम स ट्रक 
आरम्मसे तो नहीं ही हैं। एक ऐसा मध्ययुग था जब्र वर्णव्यवस्था और 
आश्रमव्यवस्थाका निर्माण हुआ । ऋग्वेद, यज्॒ुवेंद, सामवेट और अथववेदम 
वर्णव्यवस्थाके निरूपकसक्तोंको मैं जानता हूँ, समझता हूँ तो भी मैं वर्णा 
श्रमके विषय ऐसा कह रहा हूँ। मै पुनः कहता हूँ कि ये दोनों ही विधान 
सनातन नहीं हैं, अनादिकालके नहीं हैं । भले वे अज्ञातकाल्से चले 
आते हों। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, और झूठ्र ये चार वर्ण कहे जाते हैं । 
ब्रह्मचर्य, गहस्थ, वानप्रस्थ और सन्यास ये चार आश्रम कहे जाते हैं । 
वेदोंमे ब्राक्षणको ब्रह्मका मुख, क्षत्रियकों भुज, वैश्यको जद्धा और झद्गको 
पाद कहा गया है। परन्तु ब्रह्मचर्यादि चारों आश्रमोंके लिये वेदमे कहीं 
कोई विशिष्ट विधान नहीं मिलता | आज ब्राह्मण, भत्रियादि किसे कहते 
हैं, इसे आप जानते ही हैं । न जानते हों तो जाननेकी आवश्यकता भी 
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नहीं है। आज नहीं है कोई ब्राह्मण, नहीं है कोई क्षत्रिय, नही है कोई 
वैश्य और नहीं है कोई झरूद्र । आज या तो सब ब्राह्मण हे या सब झूट्र हैं 
अथवा तो कोई भी कुछ भी नही है| जिस वस्त॒का"अस्तित्व ही नहीं है, 
उसे जाननेकी आवशच्यकता भी नहीं है। झाम्रोंके अनुसार ही सब कुछ 
मानना है । शास्त्रोंको खोलकर बैटें और परीक्षा करने लग जाँय तो कोई 
वर्ण गास््रीयरीति सर्वाज्भपूर्ण नहीं ही मिलेगा। यदि नये स्वरूपमे वर्ण 
व्यवस्था बनानेकी इच्छा हो तो उनका नाश ही क्‍यों न इष्ट माना जाय ? 
अच्छा, इसे जाने दें | आज वर्णव्यवस्था अपने वास्तविक रूपमें भले 
न हो, परन्तु वर्णाके नामो और विभागोंका अस्तित्व तो हैं ही | इन वर्णा- 
श्रमी लोगोंके लिये दो मार्ग हूँढे गये, मक्ति और ज्ञान | भागवतमे भक्ति- 
मार्गके अनुयायियोंके लिये ही वैणव शब्दकी योजना हुई है। वैष्णव 
अर्थात्‌ भगवद्धक्त । मगवद्धक्त अर्थात्‌ जिसकी दृष्टिम उसके भगवानके 
अतिरिक्त अन्य कुछ भी भासित न हो वह | भगवान्‌ ही जिसका धर्म 
है, भगवान्‌ ही जिसकी जश्ञाति या वर्ण और भगवान्‌ ही जिसका सर्वस्व 
हा, वही वैणाब है, वही भागवत है और वही भक्त है। ऐसोंके लिये ही 
भागवतने कहा है कि वैष्णवोका आश्रम पतञ्मम है। आश्रम तो चार दी 
प्रसिद्ध है। पदञ्चम कोई आश्रम है नहीं | पद्चममाश्रम कहने का तात्पय यह 
है कि चारो आश्रमोंसे और इन आश्रमों और आश्रप्तियोंके खथ्पय्से जो 
प्रथक्‌ रहे वह पञ्चमाश्रमी | व्यास और शक्कर दोनों ही एक ही वस्तु 
कहना चाहते हैं। परन्तु भापाम अवध्य विभिन्नता है। गद्गभराचाय 
कहते हैं कि जानीकी दृष्टिम कोई वर्ण नहीं और कोई आश्रम नहीं। व्यास 
कंहते हैं कि भक्तकी दृष्टिम कोई वर्ण नहीं है, कोई आश्रम नहीं है | 

एक “ज्ञानी” शब्दका प्रयोग करता है और दूसरा “भक्त” घब्दका | 

दोनोंका तात्पर्य तो यही दे कि मत्तिमागेम जानेवारलोंकों इन कब्पित 

मिथ्या वर्णयम और आश्रमधर्मसे प्रथक्‌ ही रहना चाहिये। ज्ञानी 

मानते हैं कि ज्ञानके चिना मुक्ति दुर्लम है। भक्त मानते हैं कि भक्तिके 

बिना मुक्ति दर्लम है। शान और भक्ति झब्दका झगड़ा है, अर्थका 
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नहीं । ज्ञानीको भी जगत्‌ इष्ट नहीं है, भक्तको भी वह इष्ट नहीं है। 
शानीकी दृष्टिमें जगत्‌ ही नहीं है और भक्तकी दृष्टि में सम्पू्ण जगत्‌ उसके 
प्रभुका ही रूप है। एक जगत्‌को नहीं देखता है। दूसरा भी जगत्‌- 
को तो नहीं देख रहा है परन्तु जगत॒को अपने उपास्थदेवका ही 
स्वरूप देख रहा है। दोनोंकी ही दृष्टिम जगत्‌ नहीं है। कहीं झगड़ा 
नहीं है, कहीं कलह नहीं है | यदि एकाध सच्चा भक्त और एकाध सच्चा 
ज्ञानी, दोनों दैवात्‌ एक जगहपर मिलें तो अवश्य ही दोनों छाती से छाती 
मिलाकर आनन्दका अनुभव करें। दोनों दी एक ही पन्थके पयिक हैं । 
मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि शनीकी अपेक्षा भक्त अधिक उत्तम है । 
क्योंकि भक्त जगत्‌्को अपने प्रभुके रूपमे देखकर उसकी सेवा और 
उसके कल्याणमे तत्पर चनता है। ज्ञानी जगत्‌को कल्पित, मिथ्या, भ्रम 
इत्यादि समझकर उससे उदासीन रहता है। मानवसेवा यह सर्तोत्तम 
धर्म है, यह बात भक्तसमाजकी समझमें आती है | परन्तु यह तत्त्वगानी 
की समझमे नहीं आ रहा है। उसको यह जगत्‌ बन्धनरूप प्रतीत होता 
है । शञानीका झगडा था कर्मयोगके साथ परन्तु वह हो गया भक्तियोगके 
साथ भी । सन्यासियोंको अग्निस्पर्शका निषेध है। उसका तात्पर्य केवछ 
इतना ही है कि वे यजश्ञादिक्मोंसे श्थक्‌ रहें । परन्तु वह निषेध जुड गया 
अग्मिमात्रके स्पशके साथ । भिक्षा मागने जैसा अधम कार्य इसी निषेधमसे 
उत्पन्न हुआ । संन्यासीका पेट तो रह गया और नैष्कम्य आया | पेठको 
भी जाना चाहिये परन्त यदि वह रह ही जाय तो उसे मिक्षात्से नहीं, 
शारीरिक अ्रमसे पाला जाय। नैष्कर्मण्यका अर्थ केवल यशादिकमों के 
त्यागमें सनिहित है, नही कि शारीरिक श्रममे । एवं “संन्यासी” शब्दका 
अर्थ केवल अमुक वर्मका सन्यासी नहीं है। वैष्णव संन्यासी हो या शैव 
संन्यासी हो, उदासीन हो अथवा अन्य सम्प्रदायका हो, सभी संन्यासी ही 
हैं। जो त्यागी है वही संन्यासी है। जो छोग त्यागके नामसे, संन्यासके 
नामसे अपने शरीरके रक्षणके लिये भी कर्मका त्याग करके, प्रजाके लिये 
कुछ भी हितसाधन न करते हुए अपने सुखके लिये ही सभी अनुकूल- 
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ताओंका संचय करते हुए जीवन व्यतीत करते हैं, वे संन्‍्यासी ही नहीं 
हैं| सब झगड़े अशानवामेसे उत्पन्न हुए हैँ | संन्यासमार्ग कभी भी परोप- 
कारका विरोध नहीं करता । इस पविच्न कार्यका त्याग करनेके लिये वेदन्त 
कभी भी उपदेश नहीं देता | परन्त स्वार्थत्िद्धि और स्वानुकूल्यके लिये 
लोगोंने निरर्थक अर्थ निकाल लिये हैं। भक्त किसी देवके नामका जप 
करता है । शानीके ब्रह्मके “3:०2? नामका जप करता है । दोनों ही तो 
समान हैं । ब्रह्म ब्रह्म कोई नहीं जपता । कोई राम-राम जपता है, कोई 
3-3» जपता है। आप मुझे कहने दें कि भाव विना, प्रेम बिना, श्रद्धा 
विना, समझे बिना राम, शिव, 3४ आदि जपनेका कुछ भी फल नहीं है। 
इससे कोई लाभ नहीं | छाम तो होता है नामीके साथ अभेदसिद्धिसे । 
बाकी तो सब भ्रम ही है । “भाव कुमातर अनख आलूस हूँ । नाम जपत 
मड़ल दिशि दश हैं? ॥ इस गोस्वामी तुलूतीदासजीकी चोपाईका मूख्ोंने 
दुरुपयोग किया है | इसका तात्पय तो इतना ही है कि मनुष्यक्रो भगव- 
द्धक्ति करनी चाहिये, अन्य न तो इसका अर्थ है और न भाव | लोग 
कलियुगका आश्रय लेते हैं। वह भी मूखेता ही है | कलियुगम केवल 
भगवन्नाम ही आधार है, यह कहना भी अज्ञानता ही है। कलियुग 
और सत्ययुगका कुछ भी अथ नहीं है। क्या इस धारणामे मनुष्यता रद्दी 
हुई है कि सत्ययुगके मनुष्य धर्मात्मा थे और कल्युगके हमलोग पापात्मा 
हैं ? ऐसा जो मानता हो वह स्वयं भले पापी हो, परन्तु समस्त प्रजाको 
पापी बनानेका उसे क्या अधिकार १ वग्तुतः तो कलियुग और सत्ययुग 
कोई वस्तु ही नही है | सब काल्पनिक है | जेमे रविवार और सोमवार, 
चैत्र और वैशाख़ ये सब व्यवद्यारकी सुगमताके लिये कास्पनिक हैं, 
वैसेही युगमी काव्पनिक हैं। बहुत लम्बे कालको मापनेके लिये युगोंकी 
कब्पना है | स्वयं जाल बनाकर स्वयं फैंस जाने, उलझ जानेकी बात है | 
मनुष्योंने व्यवहारकी सुगमताके लिये काल्पनिक कालके काल्पनिक विभाग 
किये | उसमें भी यह युग अच्छा और यह युग घुरा, यह भी विभाग हुआ | 
यह युग अच्छा, यह युग खराब, यह नीच, यह ऊँच, इन सब्र मू्खेताओं 
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का अन्त होना ही चाहिये। सत्यवुगकी अपेला आब इमलेोग अपने 
सुगम वहुत अच्छे, सदाचारी, विद्वान और महात्मा हैं। हिन्डदृष्टिते 
विद्ार करें तो सत्बयुगमें अधिकते अधिक ईश्वराववार हुए हैं। 
ऋलियुगम अमीतक एक भी इईब्वरावतार नहीं हुआ है । भगव- 
दवा कहती है कि, दूसरे प्न्थ भी कहते हैं कि जब-डब घर्मकी हानि, 
अधोगति होती है, तब-तव भगवान्‌ अवतार लेकर आते हैं। सत्ययुगर्म 
बहुतसे अवतार आये और गये । त्रेतामें मी अवतार आया। द्वापरमें 
भी अवतार आया। ऋलियुगरमें अभी तक हिन्दुशान्त्रके अनुसार एक 
भी ईंइबरावतार आया नहीं है। अतः सत्वयुगकी अपेक्षासे नेता और 
द्वापर को अपेक्षास्रे भी कलियुय अमीतक सर्वोत्तम युग है। इतना 
तो आप भी मानेंगे ही। जो छोय अन्योंसे व्यर्थ वचनोंको हँढ़कर, 
अशानवश अपनेकी पतित मानते हैं, वह वल्ठुतः पतित हैं | अन्थोंको 
छोड़ें, बुद्धिको पकड़े | ये सब अन्य बुद्धिमसे ही उत्पन्न हुये हैं। आप 
थोड़ामी विचार करेंगे तो आपको विदित होगा कि आप अपनेको, 
अपने युगको अशानवश द्वी पतित मानते हैं। यह बड़ी भारी भूल है । 
नामका आधार छोड़ें । गुणगोंका आधार हूँढें ॥ उत्तमोत्तम गुण आपके 
प्रकेट हों, बच आपका कल्याण आपके हाथम होगा । यों तो आप चाहे 
नितना नाम जपते रहें, जपते-जपते परछोक्ष भी पधार जायें, परन्तु 
दुराचारी होंगे तो कमी भी मक्ति मिल्नेको नहीं। मैं नाम-जपत्ा 
विरोध करता हूँ, केवछ आपकी पद्धतिको देखकर | परन्तु मेरी पद्धतिसे 
आप नाम-जप करेंगे तो आपको अवश्य छाभ होगा। वैयाकरणोंका 
एक द्वान्त है कि-- ५ 
न सोस्ति प्रद्ययो छोके यः शब्दानुगसाहते 
अनुविद्धमिवज्ञानं सबब शाव्देन सासते ॥ 
ऐसा कोई ज्ञान नहीं है कि बिसके लिए शब्द हूँढे न गये हों | 
शब्द और अर्थे सायमे ही चलते हैं। नाम-जप करनेवाछा जब सावधान 
होकर बुद्धिपूर्वक, वम्म और पाखण्डको छोड़कर नाम-जप करने लग 
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जाता है तो तत्क्षण उस शब्दके साथ जुड़ी हुई व्यक्ति स्मृतिम आती है| 
रामका नाम छेतेह्दी, रामका जप करनेवालेकी बुद्धिम राम आरूढ दोते 
हैं। इस रीतिसे जपमें केवछ शब्द ही नहीं, व्यक्ति भी उपस्थित होती 
है | तत्तदथक्तिके गुण-घर्म भी तत्तदयक्तिके स्मरणके साथही बुद्धधारूढ 
होते हैँ | यदि पवित्र नामका जप किया जाय तो वह जप गब्द, व्यक्ति 
और गुण इन तीन वस्तुओंकों जन्म देता है । उनका प्रभाव जप करने- 
वाले पर पडे बिना रह ह्वी नहीं सकता । दागरथि रामका जो कोई भी 
जप करेगा, अवश्यही वह राम जेसा ब्नेगा । अज्नर, अमर, अजन्मा 
रामका जप _करनेवाला अवब्य अजर, अमर, अबन्मा बनेगा। पत्रित्र 
मनसे जिस णब्दका जप करेंगे उसके द्वारा, उस व्यक्तिके मानस- 
साक्षात्कारके पश्चात्‌ उस व्यक्तिके गुण आपमें-उपासकरम उत्पन्न 
होंगे ही। यही भक्तिका रहस्थ है। छोग इसे समझे नहीं है । 
समझनेका प्रयास भी कोई नहीं करता हे | अतः इसे कोई 
समझ भी नहीं सकता है। गाड़ी चलती ही रद्दती है। लोगोंको चाहे 
जिस रीतिसे प्रतिष्ठा प्रात्त करनी है। चेला-चेली बनानेकी इच्छा पूर्श 
करनी है। श्रमके त्रिना ही अखूट या सखूट धन प्राप्त करना है। प्रजा 
अन्धकारमे ही पडी है। व्यापारी उपदेशक यदि प्रजाको मूखमार्गमे 
चलाना चाहेंगे तो प्रजा आँख बन्द करके अवश्य द्वी उसी मार्गसे चलेगी । 
इसमें प्रजाका दोप नहीं है| सत्र ठोप, सब्र पाप गुरु बननेवालेके सिर- 
पर है । आजके गुरु स्वय॑ कुछ समझते नहीं, अन्योको समझने देते 
नहीं । मन्त्र, यन्त्रके जालमें फैंसाकर श्रजाको ज्ञान और कल्याण 5 मार्गेमें 
जानेसे वे रोक रदे हैं| यह पाप हो रहा है | मूलोकों यह अच्छा लगता 
है। क्योंकि उन्होंने पहिलेसे ही मन्त्र, वन्‍्त्र, तन्त्रकी बात मुन रखी है। 
विश्वास होनेमे विल्म्त नही छगता। गाडी चल पडी। “अन्वेनैच 
नीयसाना यथान्धाः” | उपनिपदने सत्य ही कहा दे कि अन्धोंके नेता 
आज अनच्चे ही हैं। 

भाप यरि रच्ची भक्ति चाहते हों एवं बदि आपको मोक्षकी सच्ची 
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इच्छा हुई हो तो आप अपनी परीक्षा होने दें। बिसको भूख या प्यास 
लगी होती है, उससे कोई काम नहीं होता । उसे ऊँष आती नहीं। 
इधर-उघरकी बातें उसे अच्छी नहीं लगतीं। उसकी एक-एक नस टूटती 
है | मुँह सूखता है। जीम बोलना बन्द्र करती है। यही दशा मुक्ति 
मार्गियोंकी होनी चाहिये। मुक्तिकोकमें जानेकी इच्छावाछा कमी भी 
असत्य बोले नहीं, असत्यवादीका सद्भ करे नहीं। उसे तो चोरी, काला- 
बाजार, परस्त्रीको छेडना, यह सब्र पाप ही प्रतीत होंगे। उसे जगत॒के एक 
भी बस्तुका मोह नहीं होता या नहीं रहता । वह तो केवल अपने प्रभुके 
मार्गको द्वी हँदेगा । नवधामक्ति या अष्टधामक्तिको हँढनेके लिये भद- 
कनेकी आवश्यकता नहीं है। आत्मसंवेटन करना सीखें। भक्ति आ जायगी | 
हाथ-पैर दवाना पितृमक्ति या मातृभक्ति या गुदमक्ति तो कही जा 
सकती है परन्तु यह ईश्वरभक्ति नहीं ढै। ई्वग्का पेर हूँढने कहाँ 
जाय ! आए प्रमुक्के गुजेंका क्या और कितना कीर्तन कर सकेंगे ! आप 
आज तक इतना तो जान ही नहीं सके हैं कि आपकी ऑंँखोंकी 
बनाने वाला किस मसालेसे इन्हें बनाया है। आपके कामनमे कैसा यन्त्र 
है जो बराहरके शब्दको यथावत्‌ ग्रहीत कर लेता है ? आपकी शारीरिक 
क्रियाएँ कैसे चछती हैं, इसका भी ज्ञान आपको नहीं है। ये सूर्व, चन्द्र 
नक्षत्रमण्डल किस रीतिसे अध्तित्व में आये और ये हैं कया यह सत्र भी 
आप नहीं जानते हैँ । तब आप ईश्वरका गुणगान करेंगे तो कैसे करेंगे ! 
रावणने मार्या रे, कंसने संहार्यों रे” यही है आपका भगवत्कीतन। 
जिसमेंसे राग, हेष, छगा आदि दुर्गुण उत्पन्न हों ऐसे कीर्तनसे तो आप 
नरकमे ही जायेंगे। यह कीतेन वास्तविक कीर्तन नहीं है। यदि 
वास्तविक कीतन आप अपने प्रभुका करना चाहें तो अन्तमुंख बनें । 
रावण और कंसको भूछ जायैँ। ईश्वरके वास्तविक और सत्य गुणों 
को समझें | उन्हें आप अपनेमें स्वाभाविक रीतिसे आने ढें। यही 
सच्ची भक्ति है। अपने उपास्थदेवके समान ही आप भी पवित्र बनें, 
उपकारी बनें। आप सच्चे भक्त तव बन जायैंगे | इसी सच्ची मक्तिको 
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सिखानेके लिये मैं यहाँ आया हूँ। आपने बहुतसे शालिग्राम देखे 
और उनका पूजन भी किया। अनेक नम्म॑देश्वरोंको जादूकी यैलीमेंसे निका- 
छते आपने देखा । इससे आपका क्या और कितना कल्याण हुआ | 
आप कितने पवित्र बने । आपमेंसे असत्य गया १ व्चना बृत्ति गयी १ 
राग और द्वेष गया ? मूर्खता नष्ट हुई ? तनिक भी ज्ञानोदय हुआ १ यदि 
कुछ भी नहीं हो पाया है तो इस जगड्वालमें आप पड़ते ही क्‍यों हैं ! 
भारतसे हजारों माइल दूर आकर भी आप तार्किक न बन पाये । वस्व॒ुकी 
परीक्षा करनेकी शक्ति नहीं आयी । यदि आप जगत्‌को नहीं पहचान 
सकते हैं तो जगतके बाहरके तत्त्व ८ परमात्माको कैसे समझ सकते हैं? 
किसी दिन नैराशिक तो निकाले | 

किंच, आजके उपासक व्यक्ति---उपासनामे पडे हैं, यह तो अच्छा ही 
हुआ है। परन्तु मेरा उपास्यदेव पूर्ण और अन्योंका अपूर्ण, इस झगडेमें 
क्‍यों पडे ! यह झगडा खरात्र है। श्रीरामोपासक और श्रीक्ृष्णोपासक 
दोनों ही व्यक्ति पूजा द्वी करते हैं । परन्तु दोनों, दोनोंको अवतार मानते 
हैं। एक कहता है मेरा अवतार १६ कलाओंका, अर्थात्‌ पूर्णावतार, 
तुम्हारा अवतार १२ कलाओंका अर्थात्‌ अपूर्णावतार | ये दोनों उपासक 
ऐसा मानते हैं कि १६ कलाओंवाला अवतार पूर्ण अवतार द्दोता है और 
१२ कलाओँब्राला अवतार भपूर्ण अवतार होता है| वह यहाँ भूलते हैं । 
क्योंकि १६ के पश्चात्‌ १७, १८ आदि संख्याएँ तो हैं ही। तो पूर्ण 
किस रीतिसे ! किंच उपासक यह भी भूलते हैं कि अनन्तकलावाले 
परमेश्वरकी १६ कलाएँ कैसी और १२ कलाएँ कैसी १ सत्य वस्तु यह 
है कि राम रघुवंशमें उत्पत्त हुए थे | रघुवश द्वी सूर्यवंश है । सूर्य द्वादश 
माने गये हैं। अतः रामको द्वादश ( १२ ) कलाओं का अवतार लोगोंने 
मान लिया है। कृष्ण यहुवशमें उत्पन्न हुए ये । यदुवँश अर्थात्‌ चन्द्रवंश 
चन्द्रकी १५+- १८८ १६ कलाएँ मानी जाती हैं | अतः कृष्ण १६ कलछा- 
वाले माने जाते हैं। यदि इसी रीतिसे अवतारोंकी नीचाई और ऊँचाई 
मापी जाय तो, एक और भी गज दो, उससे भी अवतारोंको मापना 
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चाहिये। चन्द्रमें अपना फोई प्रकाश नहीं है। सके प्रकाशसे ही वह 
प्रकाशित होता है। अतः यदि चन्द्र १६ कछाओंवाछा नहीं, सहलों 
और छाखों कछाओंबाछा माना जाय तो भी सूर्यकी अधीनता तो उसके 
गले पड़ी ही है। इस रीतिसे तो चूये स्वामी बनता है और चन्द्र सेवक | 
सूर्य दाता बनता है और चन्द्र मिक्ष) राम और कृष्णका सम्बन्ध इस 
रीतिका बन जाता है। परन्तु इस मूर्खताका भी अन्त आना चाहिये [ 
आदइचर्य तो यह है कि रामोपासक कृष्णमें और कृष्णोपासक राममें अपकर्ष 
देखते हैं परन्तु जब्र रामनवमी और कृष्णापष्टमी आती है तब दोनों मिलकर 
उपवास करते हैं, ब्रत करते हैं, उत्सव मनाते हैं । इस नीच-ऊँचकी 
भावनाका त्याग करके समस्त जगत्‌को आप अपने प्रभुसे परिपृर्ण समझने 
या प्रभुरूप समझनेका जिस दिन आप आरम्भ करेंगे उसी दिन और उसी 
दिनसे आप समझने लग जायेंगे कि “वैष्णबः पठम्चमाश्रसः” का 
क्या अर्थ है। 


वा० १-६-१९५० के दिन दारेस्सलछाम्से दिया गया हुआ प्रवचन । 


नवयुवकोंका समाजके प्रति कर्तव्य 
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आज मुझे यहों हमारी राष्ट्रभाषामें भाषण करनेके लिये कट्दा गया 
है| अतः मैं आज हिन्दीमें ही भाषण दूँगा। आज प्रातःकाल जत्र मै 
आमन्त्रित हो कर यहाँक्े हाईस्कूलके अवलोकनार्थ गया तो वहाँके 
हेडमास्टरने मुझे संस्क्ृतमे भाषण करनेके लिये कहा। मुझे उनकी वातका 
स्वीकार करना ही था क्योंकि वहाँ मुझे क्या देना चाहिये इसका विचार 
वहाँकी अभ्यर्वनापर आधार रखता है। मैंने उस स्कूलमें संस्क्ृतमें प्रव- 
चन तो किया परन्तु उसको समझनेवाछा वहाँ कोई भी नहीं था। 
केवल लोगोंको एक कौतूहल था कि संस्क्ृतभाषामे किस प्रकार माषण 
दिया जा सकता है | मैने उस कुतूहलछकों शान्त किया परन्ठ॒ उसे 
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समझानेके लिये वहाँ भी हिन्दीमें ही मुझे पुनः बोलना पड़ा | ठीक वही 
दशा यहाँ भी है | मुझे उपदेश नवयुवकोंकों देना है परन्तु इस समामें 
उनकी उपस्थिति बहुत द्दी अव्प है। ऐसी दक्शामें मेरा यह उपदेश भी 
सस्क्ृतभाषणके समान ही कौतृहलनिद्वत्तिका ही कारण होगा, ऐसा 
मुझे भय है| 

यह संसार भगवानकी विभूति हे । भगवानने अपनी समग्र शक्तिका 
व्यय करके इसे बनाया है | “स तपोतप्यत” परमात्माने तप किया 
और इस विशाल जगतका निर्माण हुआ | इससे इतना तो स्पष्ट है कि 
यह जगत्‌ बहुत बड़ी तपच्चर्याका प्रतिफल है। यह विशाल प्रूथिवी, 
यह अनन्त आकाश, ये असख्य नक्षत्र, ग्रह, तारे और यह पानीका 
अमाप पट किसी साधारण तपदचर्याका फल नहीं है। इसके निर्माणमें 
जो श्रम पड़ा होगा उसका अनुमान हम नहीं कर सकते। इन सब्र 
पदार्थोकी बनालेनेके पश्चात्‌ इनके भोक्ता मानवजातिकी बारी आयी और 
वह भी इस प्रथिवीपर इसीकी मिट्टीसे बनकर तेयार हुई | मधुर जल, 
शीतल-मन्द-सुगन्धि पवन । मिन्न-मिन्न प्रकारके पुष्पोंसे सुसजित लताएं 
और चित्ताकर्षक वनराजि, ये सब्र “पदार्थ भी उसी एक ही किसी 
अदृश्य शक्तिने उत्पन्न किये | सर्व प्रकारकी अनुकूछताओंसे परिपूर्ण इस 
सष्टिका हम उपभोग और उपयोग तो कभीसे ही कर रहे हैं; परन्तु इसके 
प्रति हमारा भी कोई कर्तव्य है या नहीं, इसका विचार हम कभी भी 
नहीं कर पाते । हमने इसके लिए कुछ किया भी है या नहीं, इसका 
भी हम कोई ज्ञान नहीं है। हमारे वद्दी-खातेम यह दिसाच लिखा भी 
नहीं गया है। मनुष्य प्रथम तो अल्ग-अल्ग ही रहता था। आन भी 
हम यहाँ देखते हैं कि यहोंकी आउिनिवासी प्रजा अलग अढ्य रहना 
ही पसन्द करती है। यहाँके जड़लोंमें मेने देखा दे कि एक झोपड़ी 
यहाँ है तो दसरी इतनी दूर पर है क्रि उन दोनोंका कोई सम्बन्ध ही 
प्रतीत नहीं होता । मनुष्यने जब यूयके प्रथम किरणका सवप्रथम स्पर्ण 
किया तब उसने अपनेको अलग दी पाया | वैसा ही रहना उसे स्वाभाविक 


( २६० ) 


प्रतीत हुआ | धीरे-धीरे जब उसे अपनी सहायताके लिये अन्यकी 
आवश्यकताकी प्रतीति हुईं तब उसने छोटा सा एक समाज बना लिया । 
उस समाजमें उसके घरवालोंके अतिस्क्ति उसके नाना थे, नानी थी, मामा 
थे, मामी थी। ससुर और साले ये। ऐसे ही कुछ और लोग भी ये । धीरे- 
धीरे मनुष्यकी सामाजिक जीवन सुखद प्रतीत होने छगा | उसकी उदासी- 
नता दूर हुईं । उसके हास्य, उसके विनोद, उसके आनन्दकी सामग्रीका 
क्षेत्र विस्तृत हुआ । अब उसे विश्ेंखल्त नहीं प्रत्युत शेंखछाबद्ध जीवन- 
की आवश्यकता हुई । बुद्धिशालियोंने श्यडखला तैयार की | नियम बनाये 
गये । अनेक प्रकारोंसे धमेंका रहस्य, जीवनके लिये अनेक सामग्रियाँ 
प्रस्तुत की गयीं। उन्हींको वेद कहते हैं, उन्हींको ईश्वरीय प्रकाश और 
ईद्वरीय वाणी कहते हैं। समाज बनने पर मनुष्यको समाजकी चिन्ता 
हुईं। उसने इसके लिये भगवानसे ग्राथंना करनेका आरम्म किया। 
प्राथनाएँ छगमग सब सामूहिक थीं । 

“अग्ने नय सुपथा राये अस्मान्‌ विदवानि देव वयुनानि 
विद्वान्‌। थुयोध्यस्मज्जुहुराणमेनः ॥”? 

“बिद्वानि देव सवितद्वेरितानि परा सुब । 

यहुद्र॑ तन्न आसुब ॥? 

“यतो यतः सभीहसे ततो नो अभय कुरु ९ 

ऐसे-ऐसे सैकड़ों मन्त्र मिलेंगे जिनसे आपको माल्स होगा कि उस 
समयके मनुष्योंकी अपनी ही चिन्ता नहीं थी, अपने समाजकी मी 
चिन्ता थी, क्योंकि उसको उन्होंने ह्वी बनाया था और व्यक्ति तथा समाज 
अमिन्न माने जाते थे | समाजकल्याण दी व्यक्तिकल्याण है। ऐसी उनकी 
अपनी व्यवस्थाके अनुसार धारणा थी और वह सर्वथा वास्तविक थी | इस 
प्रकारसे लोग परस्पर मिल्जुलकर प्रेमसे रहने रंगे । एकके दुःख अथवा 
सुखको अन्य लोग अपना ही दुःख और सुख मानते थे । यह था उस 
समयका प्रारम्मिक मानवसमाज । वैयक्तिक जीवनकी अपेक्षा सामाजिक 
जीवन अधिक उदार, अधिक उदात्त और अधिक सामजञ्ञस्यवाला उन्हें 
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प्रतीत हुआ अतः वे उस जीवनको पसन्द करने छगे | अब हम यह स्पष्ट 
समझ सकते हैं कि व्यक्तिके उत्कर्षका कारण व्यक्ति तो है ही परन्तु 
उसमें समाजका बहुत बढ़ा भाग है। वैयक्तिक उत्कर्षमें समाजिक उत्कर्ष 
सबसे मुख्य और प्रबल कारण है । अतः हमें यह मान द्वी लेना चाहिये 
कि व्यक्तिके ऊपर समाजका बहुत बडा ऋण है| इससे यह भी स्पष्ट 
हुआ कि जगतने ही मानवजातिको उत्कर्ष-प्रदान किया । अतः जगत्‌का 
भी समाजपर ऋण है। 
हम भारतवासी ऐसी मिद्दीसे बनाये गये हैं कि जिसमें वैशग्यकी 
मात्रा बहुत अधिक है। वह मिट्टी आध्यात्मिकतासे लबालब भरी हुई थी | 
अतः सुखमय जीवनमें भी भारतीय प्रजाको छेश प्रतीत होता है, उद्देग 
होता है और इससे अलग हो जानेकी इच्छा उत्पन्न होती रहती है । 
अतः हम इस जगत्‌को छोड़ देनेके लिये भी सदा उद्यत ही रहते हैं। बुद्धने 
इसे छोड़ा, महावीरने भी छोड़ा, शंकर और रामानुजने छोडा, भगवान्‌ 
रामानन्दने भी छोड़ा । हम देखते हैं कि उनका जगत्‌ त्याग जगत्के 
कल्याणके लिये ही था । उन्हें अपने जीवनके भविष्यको सुखी भनानेकी 
जितनी चिन्ता यी उतनी ही अथवा उससे भी अधिक समस्त मानव 
जीवनकी चिन्ता थी। उनके उपदेश, उनकी तपश्चर्या, उनकी दिनचर्या 
केवल उनके लिये नहीं थी, जगत्‌के लिये भी थी। अतः जिन कारणोंसे 
जगत्‌ दुःखमय प्रतीत होता हो उन कारणोंको दूर करके जगत्‌को सुखी 
बनानेमें ही उन महापुरुषोंने अपना जीवन व्यतीत किया | झद्धरने जगत्‌को 
मिथ्या बताया। इसे त्याज्य भी बताया । जगत्‌ का मार्ग बढलने लग 
गया । परन्तु इससे समाजको अधिक लाभ नहीं हुआ | निम्चिल समाज तो 
जगतूका त्यागी कमी बन ही नहीं सकता | तत्र संसार-बगत्‌के अ्रति 
ग्लानि उत्पन्न कराकर मानवजीवनको “इतो भ्रष्ट ततो भ्रष्ट” बनानेमें कोई 
बुद्धिमता सिद्ध नहीं हुई । हिन्दु भक्त आचायोने जगत्को त्याज्य माननेसे 
अस्वीकार कर दिया । स्वामी रामानन्दने जगत॒कों अधिक सुन्दर, अधिक 
आकर्षक और अधिक सामझत्यपूर्ण बनानेका प्रयास किया। मगवद्धक्तिका 
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यही मुख्य ताले है । निसे भगवानने वनाया हो उसे सुखद मानने और 
सुखद बनानेमें ही विदनत्ता है। जगव॒को परिपूर्ण बनानेमें ही परमात्माकी 
पूर्ण सेवा है। जगत्‌ ही परमात्मा है। “स तथ् ल्धाभवत्‌” | वह 
स्वयँ ही इस जगतमें प्रविष्ट होकर जगद्रप चन बैठा दै। अतः जगत्‌की 
सेवा ही उसकी सेवा है ।जगतको प्रसन्न करना ही उसे प्रसन्न करना है 
सामाजिक जीवनमें पार्यक्य अथवा ग्लानि सबसे निकृष्ट वस्ठु है। समाजमें 
पार्थक्य आ चुका था क्योंकि समाज प्राचीन हो चुका था | उस समाजको 
सुखी बनानेमें शट्टराचायने थोड़ा काम नहीं किया था| समत्त जगत्‌्को 
आत्मत्वरूप बनाकर और बताकर उन्होंने जगत॒को विश्दुल्ति होनेसे 
बचानेका प्रबल प्रयल किया था। परन्तु एक मनुष्य अपने जीवनमें न 
तो सब कुछ विचार ही सकता है और न कर ही सकता है| कहीं न 
कहीं कुछ भूल, कुछ चुटि रद द्वी जाती है । शड्डरके पश्चात्‌ केवल रामा- 
नन्‍्द ही एक ऐसे आचार्य हिन्दुजातिमें हुए हैं जिन्हें अन्तःकरणसे 
महान्‌ आचार्य कहा जा सकता है। उन्होंने जीमसे कहकर ही नहीं 
परन्तु अपने आचरणसे भी बताया कि समाजका रक्षण, नियमन आदि 
क्रिस प्रकारसे किया जा सकता है। समाजमें किसीको ऊँच मानना और 
किसीको नीच मानना, किसीको स्पृश्थ मानना और किसीको असघ्वृध्य 
मानना समाजकी भित्तिको हिला देनेके समान है | ऐसे पिचारोंसे न तो 
समाज बन सकता है और न वना हुआ समाज टिक सकता है-स्थिर रह 
सकता है। इस तत्त्वका रामानन्दने ठीक-्टीक अनुभव किया। अतः 
उन्होंने सवेजगतको ब्रह्मूूप बनाने और मनानेमें केवल जीमका ही उप- 
योग नहीं किया प्रत्युत आचरणद्वारा मी इसे सिद्ध करनेका प्रयत्ञ किया | 
कबीर, सेन, रविदास और गागरानगढके महाराज पीपा उनके ग्रयक्षके 
ज्वलन्त उदाहरण हैं । एक जुलाहेको, एक नायीको, एक चमारको और 
एक क्षत्रिय राजाको एक ही दीक्षासे दीक्षित करके, एक ही बेष और 
भूषासे सुभूषित करके तथा समानतापूर्ण व्यवहार करके बताया कि समा- 
जकी रचना किस प्रकारसे की जा सकती है। एवं समाजके संरक्षण और 
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संवर्धनके वास्तविक साधन क्या हो सकते हैं| जगत्‌ निक्ष्ट नहीं है । 
हमने उसे निकृष्ट बनाया है। यदि जगत॒कों ईश्वरने ही बनाया है तो 
यदि वह स्वयं निक्ृष्ट नहीं है तो वह इसमें निकृष्ट वस्तु नहीं दे सकता । 
जहां हमें वस्तुतः निकृष्टता प्रतीत होती है वहाँ हमें उसे अपनी दी 
निकृष्टता समझकर, सावधान होकर उस चुटिको दूर करनेमें प्रयलशील 
बन जाना चाहिये। मातृ-क्ण, पितृ-कग, गुरु-ऋण, ऋषि ऋण, ये क्ग 
प्रत्येक मनुष्यके ऊपर छदा हुआ है। बुद्धिमान मनुष्य इन्हें हटानेका ही 
प्रयत्ष करेगा | इनसे भागनेका प्रय्ञ अप्रामाणिकतासे भरा हुआ है। 
जगतमें ही रहकर, माता-पिताकी सेवा करके माठ-ऋग और पित ऋणगसे 
मुक्त होना है | गुरके उपदेशोंको आचरणमें छाकर अन्‍्योंक्रो भी उसी 
दि्यामें ले जाना है | इस प्रकारसे गुरजशको दूर करना है| ऋषियोंका 
ऋण हमें वंशपरम्परासे प्राप्त हे । ऋषि हमारे पूर्वज थे | हम उनके दी 
सन्तान हैं। पवित्र आचरणद्वारा, पवित्र एकताद्वारा, पवित्र विचारोंद्गारा 
हम उन्हें अपने बीचमें रख सकते हैं ओर उनके सम्मानकी इंद्धि कर 
सकते हैं । पूर्वलॉकी प्रति बदाकर ही हम उनके ऋणगसे छूट सकते है । 
जगत्‌ सत्य है या असत्य दे इस झगडेमें पढ़ना निर्थक दे | जगत्‌में 
रहना और जीना तो अवच्य है | जीने और रहनेकी सामग्री भी जगतमें 
ही दे और जगतमेंसे दी उसे प्रात्त करना है | तब उसकी सत्यता और 
असत्यताका विचार ही मूर्खतापूर्ण है। समस्त व्यवहार जयतमें ही चलाने 
हैं, जगतके लिये दी सत्र कुछ करना दे, तत्र इसे असत्य मानने या मन- 
वानेका फल ही क्‍या है! सत्य और असत्य ये दोनों ही झत्द कल्पित हैं। 
सापेक्ष सत्य और सापैक्ष असत्यक्रे अतिरिक्त पारमार्थिक सत्य या पारमाथिक 
असत्यका पता दी नहीं छग सकता | सापेक्ष सत्य और असत्यके द्वारा ही 
हमारे सब व्यवद्वार चल रहे हैं। समम्त जगत्‌को दम विग्क्त नहीं बना 
सकते । जगच्यागी नहीं बना सकते। तब सापेक्ष निरपेक्ष झश्दोंके प्रयोगसे 
प्रजाको कर्तव्यश्रट् बनाना उचित नहीं हे । अतः यह निर्विवाद है कि 
प्रत्येक व्यक्ति समानका ऋगी दे। इस ऋणगकी एक दूसरी मी परम्परा दे । 
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बाल्समाज, तरुणसमाज और इद्धसमाज ये तीन समान आज अस्तित्वमें 
हैं | बाल्समाजके ऊपर तरुण और बृद्धसमाजका कण है क्योंकि इन दोनोंसे 
ही रक्षित, छाल्ति, पाल्ित होकर बाल्समाज ऊपरकी वक्षामें आता है! 
वही तरुण बनता है। तरुणसमाञअपर बृद्धसमाजका अत्यधिक प्रभाव द्ोता 
है। इतिद्दासकी समस्त परम्परा इुंद्धसमाजके मस्तिष्कमें से ही हम निकली 
हुई पाते हैं। हमारे पूर्वजोंकी वीरगाथाएँ, पवित्र चरित्र, उदाच त्याग, सभी 
वस्तु उसी बृद्धमस्तिष्कमें भरे पड़े हैं। वहाँसे ही हम उन्हें प्रात्ततर अपने 
गौरवकों समझते हैं। अपनी सम्यता और संस्कृतिको उच्चपढ प्रदान करते 
हैं | अतः तरुणसमाज बवृद्धसमाजका ऋणी है| वृद्धसमाज अपनी परिस्थि- 
तिसे विवश रहता है। हम उसकी उपेक्षा करते हैं| वृद्धोंकी बात केवल सद्डुट- 
काहमें ही माननी चाहिये-“बृद्धानां वचन ग्राह्ममरापत्का ले ह्युपस्थिते” 
ऐसा कहकर हम सदा उसकी अवद्देलना करते हैं | पिताजी, काकाजी, 
दादाजी, आप नहीं समझ सकते हूँ”? ये शब्द या वाक्य सदेव प्रयुक्त होते 
रहते हैं | हम इद्धोंकी उपेक्षा करते हैं इसीलिये उनके ऋणका ध्यान हमें 
नहीं रहता | उस समय युवावस्था रहती है। उस अवस्थाका वसन्तोद्यान 
रहता है। नवयुवक उसीमें विहार करते रहते हैं | वे अपने करतंव्यकोी 
भूल जाते हैं । परन्तु जगतने अपना एक नियम वना रखा है। उसमें 
अमरता है, अमस्सत्यता है। ,मनुष्य चाहे जितना भी अभिमानी हो, 
मगरुर हो, अहड्डारी हो, परन्तु मृत्युके समय वह अत्यन्त दीन बन जाता है। 

उसे दीन बन जाना पडता है । उस समय उसके समस्त अहंकार, दय 
समाप्त हो जाते हैं | उस समय उसे इतना अवश्य स्मृत हो जाता है कि 
उसने अपने जीवनके सन्ध्याकाल्से पूर्व क्या और कितने शुभ कर्म किये 
हैं और क्‍या और कितने अश्युम | यद्यपि शुम और अश्यम कर्मकी कोई 

विशिष्ट और नियत व्याख्या अमीतक बन नहीं पायी है | परन्तु प्रत्येक 

मनुष्यकी अपनी अछग दुनियोँ है और उस दुनियाँमें उसके अपने शुभ 

कम हैं और अपने ही अशम कम हैं । जिसने जिसे शुभ मान लिया 

उसके लिये वह शुभ है। निसको बिसने अश्यम मान डिया उसके छिये 
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वह अशुभ है। ऐसा भी तो होता ही दे कि वह जिसे अश्म मानता है 
उसे भी वह अपने जीवनमें नित्यक्रम बना रखता है। कालाबाजार तो 
सबकी ही दृष्टिमें अद्यम कम है। उसे अच्छा कहनेके लिये कोई भी 
उद्यत नहीं है। परन्तु उसी कालेबाजारको चलानेके लिये छोग समस्त 
प्रयक्ष करते हैं। उस समय स्वार्थके वश होकर भूछ जाता है फि यह 
निषिद्ध और निक्ृष्ट कर्म है। परन्तु मृत्युके समय उसे वह असत्कर्म प्रति- 
क्षण स्मृत होता रहता है। इसी प्रकारसे उसे मृत्युके अन्तिम क्षणमे 
यह भी स्मरण हो आता है कि उसने अपने करनेके कार्योंमें से कितने 
किये हैं और कितने नहीं किये हैं। उस समय यह ऋण अवश्य ही 


उसके लिये दुःख होता है । उस समय वह पश्चात्तापसे आँसू बद्दाता 
है| परन्तु सब्र निष्फछ | चिड़ियों चुंग गयी खेत | उस समय उसकी 


बेदना, उसकी वेदनाके ओंयू , उन आध्ुओंकी उष्णता सब निरर्थक | जन्र 
समय था तत्र युवावस्थाका मद था। क्तंव्यका भान नहीं था । उसके 
लिये मान भी नहीं था| हँसी, मजाक, उच्छु्डलता, व्यसन, कुसंग ये 
दी सन्र उसके जवान जीवनके सार होते हैं। उस समय उसमे विवेकका 
सर्वया अभाव होता है। नम्रता उसका स्पर्श हो नहीं कर सकती है। 
समाज उसके सामने कोई वस्तु नहीं। समाजकी उसे चिन्ता नहीं | 
ऋशका उसे भय नहीं । अपने लिये, और अपने पीछे-पीछे आनेवाले 
बाल्समाजके लिये उसे कोई ध्यान नहीं, विचार नहीं। नवयुवक 
समाजक्की आज ही नहीं, प्रायः सदासे ही यही दशा है । इसमें तनिक 
भी अतिशयोक्ति नहीं है। इस देशमें आकर भारतीय नवयुवक अधिक 
कर्तव्यह्ीन बने हैं। यहाँ धनोपार्जनके अतिरिक्त किसी अन्य कतंब्यका 
भान और शान बहुत थोडेसे नवयुवकोंको द्ोता है--रहता दे। उन्हें 
कितने ही अनुचित कार्योत्ते उनके गुरुनन रोकना चाहते है, रोकते है, 
परन्तु यौवन-जवानी, जवानीका मद रुकावटको जानते ही नहीं है। 
विधि और निषेध जैसी कोई वस्तु उसके सामने होती ही नहीं है। वह 
जवानी तो स्वक्तव्यनिष्ठ होती है। कर्तव्यकी मर्यात्र उसकी अपनी ही 
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बनायी हुई होती है। उसमें अकर्तब्य मी ऊर्तव्यक्रे रूपमें समाये हुए 
रहते हैं । उठ मर्बाद्र के निर्मागमें वह बुद्धि और विवेककी सहायता 
नहीं छेता है। स्वेषछाचार ही उठ समय उसका प्रधानमन्त्री होता है | 
युवावत्था साहसिक होता है। उसक्नी अमेय झक्तिमें वन्धनके लिये, 
संवमके लिये, कोई अवकाझ नहीं होता | बुद्ध करना ही वह झानता 
है । उसके परिगामकी विन्‍्ता वह कमी नहीं छग्ता। उसने दो मार्ग 
बना डिया उसके लिये वही सत्व मार्ग बन ज्ञाता है। युवावस्थाके चे 
सत्र स्वामाविक धर्म हैं। इनकी बड़ी मारी आवश्यकता है। उसमें 
बितना साहस होता है उतना इद्धमें नहीं होता ( महात्मा गराघीची 
अपवाद रुप थे )। इसील्यि आच विचार ऊरना है कि नवयुवक इन्धुओंका 
आज समाजके लिये छिंस प्रकारते उपयोग क्या दा सकता है | आड़ 
हम दहाँ ऊैठे हैं, बह आपके पुत्तकाल्यक्रा मवन है| यह मवन कस 
रीतिसे बनकर मनोहर रुपमे खड़ा है। इसे मैं आज इसके निरीक्षणके 
समय जान सका हूँ। इसके बनानेवाले मुख्यतया नवयुवक ही हैं। इन 
नवयुवक भाइयोमें जो उत्य, संगीत, चित्रकारिता आदि कल्ाएँ थीं 
उनका उपयोग कुमार्गमें मी किया ला सकता था। परन्तु इन उत्साही 
भाइयोंने उनका उपयोग एक आह कार्यमें किया। मैं जानकर प्रसक्ष 
हैआ हूँ कि बहुत ही थोड़ा घन इसमें दानमे ग्रात् हुआ है। झोष सत 
धन नवयुवक माइयोंने अपनी कलकुशलताके बसे उपार्दित किया है । 
इतना भव्य मवन और इतना उछुन्दर संग्रह नवउु॒वत्वजा ही फल है| 
मार्य पवित्र पकड़ा गया | विचार पवित्र आये और काय पवित्र चने गया | 
मैं बहाँके युवा माइयोंसे कहूँगा कि, आपके कर्वव्यकी समाप्ति इतनेसे 
नहीं होती है। अमी तो आपके सामने कार्यका गिरिरान खड़ा है। उसे 
तोड़कर आपको समतल उनाना है। मानव समाजकी उस समतल 
घरापर स्थिर करना है'। समाजमें अनेक रोग हैं, अनेक दोष हैं, प्रमाद 
हैं, राय-द्ेष हैं, निष्कियता है और निरर्थक कार्य करनेकी ओर समाज- 
का झुकाव है | इन सबके सामने आपको लड़ना है। समाजके पाठ 
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घन है परन्तु उसका सदुपयोग नहीं है। १५ से १८ सहस बच्चे यहाँ 
शिक्षणके अभावसे अशिक्षित पडे हैँ। यहाँकी सरकारकी इसकी चिन्ता 
नहीं है | यहाँ राज्य करनेवाली तो वही प्रजा है जिसने सौ वर्षों तक 
भारतवर्षकोी गुलाम-परतन्त्र बना रखा था और मद्यकी आयमेंसे हम 
भारतीयोंके शिक्षणका प्रतरन्ध करती थी। ऐसी सरकारसे बहुत आशा 
नहीं करनी चाहिये | अपने पैर पर खडा होना चाहिये। अपनी अन्य 
आवश्यकताएँ आज कम कर देनी चाहिये । 'नाटक, सिनेमा, सिग्रेट, 
पान, चाय आदिमिंजो अनाप-शनाप व्यय होता है उसे बन्द करना 
चाहिये । और बच्चोंके पढाने-लिखानेका प्रत्रन्ध करना चाहिये । यह 
काये वृद्ध समाजका नहीं है। इसे तो नवयुवक समाज ह्वी कर सकता 
है क्योंकि उसमें अदम्य उत्साह और अनम्य कर्तव्यनिष्ठा होती है। केवल 
सन्मारोमें उनका उपयोग करना है। यहाँके मूलनिवासियोके प्रति भी 
नवजवानोंके कुछ कर्तव्य हैं ही। आप इनकी उर्वैराभूमिमेंसे लाखों- 
करोड़ों रुपये उत्पन्न करते हैं। आपकी जाद्दो जलाडी-ठाट बाद उसी 
भूमिपर आधार रखती है। यह भूमि यहाँके आदिनिवासियोंकी जननी 
है | इनका इस भूमिपर धर्मपूवंक अधिकार है। आप इनकी भूमिसे 
लाभ उठाते हैं तो आपका यह भी कर्तव्य है कि उस छाममेंसे कुछ अंश 
आप इन्हें भी दे । आप इनके लिये छोटी-मोटी भी पाठशाला बना 
सकते हैं। इन्हें एक ओऔषधालय दे सकते हैं। इनकी जीविकाके 
लिये कोई पवित्र साधन आप उत्पन्न कर सकते हैं। बित भूमिसे 
आप उत्पन्न हुए हैं उस भारतके प्रति आपका उत्तरदायिल्न कम 
नहीं है। आप यहाँ आकर सुखीजीवन व्यतीत करते एैं। आप 
सुखी रहें । परन्ठु भारतको भूलकर आप धार्मिक इष्टिसे अक्षम्य अप- 
राघ करते हैं। वहाँके चिथडेहाल भाई-बहनोंके समूहको आपको भूलता 
नहीं चाहिये। छाखों, करोड़ों भारतीय निस्त्र और निस्सद्दाय हद 
उनके पास अल नहीं है, वल्न नहीं है । हमारी सरकार नहीं थी। वह 
जन्मकाल्से ही संकटमें पडे हुए हैं। पाकिस्तानसे आनेबाले लाखों ही- 
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हिन्दू भाई-बहिनोंकी जीविकाका प्रइन आज इमारी सरकारके सामने 
उपस्थित है। उसे कितने द्वी विरोधी बल और ढलके सामने लड़ना है | 
काब्मीरका प्रश्न भी सुलझाना है। भारतका अन्नोत्पादन तो जितना था 
आज भी उतना ही रहा है | उसमें बहुत द्वी थोडी उन्नति दो सकी 
है। परन्तु अन्नका व्यय तो बहुत ही अधिक बढ गया है। पाकिस्तानसे 
आनेवाले हिन्दू अपनी जमीन अपनी जायदाद तो वहाँ छोड आये हैं। 
अबतो भारतमें ही जमीन है उसकी उपजसे ही उनका भी रक्षण करना 
है और प्रथमसे ही रह्दती प्रजाका भी रक्षण करना है । ऐसी दश्षामें 
आप अपनी जनन्‍्मभूमि-मातृभूमि भारतको भुला नहीं सकते। ये सब 
नवयुवकोंके ही कार्य हैं| इद्धसमाज इसमें सहायता कर सकता है। 
उनसे सहायता ली जा सकती है । भगवान्‌ कृपा करें कि आप अपने 
क्तब्यमें सावधान बनें | 


ता० २-९-१९५० ई० के दिन दारेस्सलाममें दिया गया प्रवचन । 


कृष्णजयन्तीका सन्देश 
(४० ) 

भाइयो और बहिनो, 

आज मेरा मौन दिन है अतः आपके सामने आज मैं बोल नहीं 
सकता | आप छोग «श्रीकृष्णजन्माष्टमीका उत्सव मना रहे हैं इससे 
आनन्द होता है। आजके लिये मेरे पाससे आपके लिये सन्देश मागा 
गया है | मुझे भी यह उचित ही प्रतीत हुआ | अतः मेरा यह सन्देश 
आपके हृदयमें स्थान प्राप्त करे इस सदिच्छासे दे रहा हैँ । 

जिस समय भगवान्‌ कृष्णका अवतार हुआ था उस समय कंस और 
उग्रसेन ये दोनों ही मुख्य नरपति प्रजाको अत्यन्त न्ञास देते थे । जिसको 
आज यू० पी० और बिहार प्रदेश कहते हैं, उन दोनों प्रान्तोंकी प्रजामें 
भारी आतड्ड फैला हुआ था। राजा-राजा मिटकर झ्नु बन गये ये। 
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स्वार्थकरा ही साम्राज्य था । किसी मी प्रतिष्ठित नर-नारीकी प्रतिष्ठा सुरक्षित 
नहीं थी, युक्त प्रान्वका तन और बिहार किसी महापुरुष और उद्धारकक्के 
आगमनकी प्रतीक्षा कर रहे ये | ऐसे ही समयमें भगवान्‌ क्ृष्ण आये | 
कंस और नागराज कालियका नाश तो उन्होंने अपनी वाल्यावस्थामें ही 
किया था। अन्य अन्यायी राजा पीछेसे अन्य रीतिसे परास्त और समाप्त 
किये गये । धर्मका जब जब नाश होता है तब्र-तत्र धर्म सस्थापनके लिये 
भगवानका अवतार द्वोता है। जब-जब सत्य और सदाचारका लोप होता 
है तत्र धर्मका नाश समझना चाहिये। कंसाठिके राज्यकालमे सत्य 
और सदाचारके लिये अवकाग ही नहीं था। और ये ही दो तो बडेसे 
बडे घम । उन्हींकी रक्षाके लिये भगवानका अवतार | उसी माइलिऊ 
दिनका उत्सव मनानेके लिये आप सत्र यहाँ उपस्थित हैं। आप इस 
अवतारके महत््तको अच्छी तरहसे समझें और जीवनकी विशामे परिवर्तन 
करें यह एएव्य है। 

भगवान्‌ कृष्ण थरुग पुरुष थे। उन्होंने युगनिर्माण किया । उनके 
समयम आर्यावर्तकी अवनति हो चुकी थी। पापाचार बढा हुआ था| 
धर्ममावना क्षीगकाय बन गयी थी। युधिष्ठिर जेसे धर्मराजके मनमें भी 
गृतक्रीड़ाके लिए. छगा नहीं थी। अपनी पत्षकों भी द्यूतके दावपर 
रखनेका साहस उस समय किया जा सकता था। जो दूसरे चार पाण्डव 
थे वे भी द्रौपदीके पति ही थे । तथापि उनसे पूछे बिना ही अनधिकार 
चेष्ट करके द्रौपदीको दावपर रखनेमें युधिष्टिक्े मनमे कुछ भी सकोच 
नहीं हुआ था। 

ट्रीपटी जैसी पतित्रता क्री थी। लछाज लेने के लिए. भरी समामे उसे नमम 
करनेका प्रयास दुश्शासन कर सका था। परन्तु सभामे से एक मी मनुष्य 
उसके इस कारयेके विरोधमे एक भी शब्द बोल नद्दीं सका था। भीष्म- 
पितामहने तो “अथैस्य दासा वयम्‌” ऐसा कहकर पेट भरनेके 
प्रन्‍नको आगे रखकर तत्कालीन अधमताका नग्नचित्र सिध्रित कर व्यि 
था। यह परिस्थिति बताती है कि “नार्यों यत्र पूज्यन्ते रसन्ते तत्न 
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देवताः” मनुका यह अनुशासन उस समय था तो था ही नहीं और 
यढि था तो वह घायल पड़ा हुआ था | नारी जातिका अपमान उस 
समय एक सामान्य घटना थी । 

ज्येष्ठ वन्धु युधिष्ठिरकी प्रतिशा रक्षाके लिए युधिष्ठिर भी और अन्य 
चार पाण्डव भी वनमें अज्ञातवासके लिये चले गये। यदि वे अनात 
न रह सके तो जबसे वे शात बने तबसे पुनः बारह वर्षोके लिये अशात 
रूपसे वनवास करें, ऐसा नियम हुआ था | उन्हें अज्ञातवासी न होनेके 
लिये दुर्वोधनने सतत अनेक प्रयत्न किये थे जिससे कि वे पुनः पुनः 
प्रतिक्ञनुसार वनवासी ही बने रहें। और हत्तिनापुरका राज्य उसीके 
अन्यायी दाथमें रह सके | द्रौपदी भी वनवासिनी ही थी। 

संक्षित में बतायी गयी यह उस समयकी परिस्थिति अवर्य ही 
अधमपू्ण थी । अतः घमे गया था और अधमे नित्य नये रूपमें बढ़ रह 
था। ऐसे समयमें एक युगविधाताकी आवश्यकता थी। मगवशन्‌ 
कृष्ण आये । 


परिन्नाणाय साधूनां विचाशाय च दुष्कृताम्‌। 

धर्मेसंस्थापनाथीय... संभवामि युगे युगे॥ 
इस प्रतिशाफे अनुसार भगवान्‌ आकर धर्मात्माओंके रक्षण और 

पापियों, दुराचारियोंके संहारकारयमें तथा धर्मसंथापनमें लग गये । 
नई रचना संहारपूर्वक दी होती है । भगवानको नई रचना करनी 
थी। समाजके नियम सड गये थे, दढीले पड़ गये थे । अमुक प्रकारके 
भ्रम छोगोंके मनमें घर बनाकर बैठ गये थे। धर्म और अधर्मके 
काब्पनिक स्वरूप छोगोंके मनमें श्रद्धापात्र बन गये ये । रुत्य धर्म अथवा 
सत्य अघम किसीकी भी समझमें नही आते थे | अतः श्रीकृष्णके लिए 
संहाारकार्य आवश्यक था। परन्तु संहारसजनकी अपेक्षा शातिसर्जन अधिक 
उत्तम है। अतः भगवानले सर्वप्रथम विष्टिके लिए अत्यधिक प्रयास 
किया । सभी हितैषियोंके मना करने पर भी निर्भध होकर कौरबोंकी 
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सभामें जाकर, धृतराष्ट्रको समझानेका कार्य उन्होंने अपने ऊपर लिया। 
न्याय और अन्यायका उन्होंने वहाँ विवेचन किया। उन्होंने सभामें रपट 
शब्दोंमे कह्दाकि पाण्डवोंकों अत्पसे भी अल्प साधन दे दैनेमे धर्मका रक्षण 
हो सकता है। शान्ति स्थापनका यही एक मार्ग है। परन्तु जब सुईके 
छिद्रमें जितनी भूमि समा सकती है उतनी भी, युद्धके बिना पाण्डवोंको न 
देनेकी घोषणा ध्रतराष्रकी ओरसे हुईं और शीलमज्ञ करनेका प्रयास 
हुआ तभी भगवान्‌ युद्ध के लिए सन्रद्ध हुए । 

भगवान्‌ कृष्णकी उदारताकी तो कोई सीमा दी नहीं थी) वह दुयों- 
घनके अन्यायको भले प्रकार जानते थे तथापि उन्होंने दुर्योधन और 
अजुन दोनोंको ही समान भावसे कहा कि तुम दोनोंमेसे में किसी एकबीा 
सैन्यबलकी सद्दायता थुद्धके लिए दे सक्ेंगा। एवं किसी एकको में 
अपने दरीरसे सहायता करूँगा | जिसकी जो इच्छा दो, माँग ले | दु्यो- 
धन की माँगके अनुसार उन्होंने उसे अपनी सेना दे दी और अजुनकी 
प्राथनाके अनुसार वह उसके सारयि चने । तमीसे पार्थे सारथी उनका 
नाम पडा | जगतमें कोई ऐसा न कह्दे कि कृष्णने अन्याय किया अतएव 
उन्होंने योग्य और अयोग्य दोनों पक्षोंकी सहायता दी | उस समयके लिये 
उन्होंने श्रद्धापात्र उदारता प्रकट की | मगवानकी यह उठारता अनुप- 
मेय थी | जगत्‌में इस उदारताकी तुलना किसीके साथ भी नहीं की जा 
सकती और नहीं की जा सकी । 

उनकी भक्तवत्सलता भी ऐसी ही अछीकिक थी । जिस समय भरी 
सभामें द्रोपदी का वल्ल हरण होने लगा और घ्रृतराष्ट्रकी उस समामेसे 
किसीने भी इस कार्यके अनौचित्यके लिये ग्लानि प्रकट नहीं की, किसीफे 
भी मनमें छज्ञाका स्पर्श नही हुआ, झिसीका भी छृदय दयासे आठ नहीं 
चना, प्रतिशाबद्ध पाण्डव भी जब मूक साक्षी उस पापाचारदे लिए बन 
गये, द्रोपदीकी छात्र ली जाने छगी और वे पाच ट्गर-टगर उसे देखते 
रदे तब ढ्ीपटी अनाथ बनकर, असहाय बनकर, कृष्णा स्मरण करने 
ल्गी-- 
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अनाथां द्वारकानाथ मां नोपेक्षितमहँसि । 
भयौदा मेद्य छज्जा च रक्षणीया प्रभो स्वया ॥ 
हे कृष्ण, आज मैं अनाथ हूँ । मेरी मर्यादा और मेरी छाजकी रक्षा 
करनेवाला आपके अतिरिक्त आज कोई नहीं है। हे अनाथों के नाथ, 
द्वाकाधीश मेरी रक्षा करो। ऐसे संकठ्कालमें उपेक्षाबुद्धि आपकी 
शोभा नहीं देती है। द्रौपदीकी इस प्राथनाक्रे लिए भगवानने कहा-- 
गोविन्देति यदाकन्द्त्कृष्णा मां दूरवासिनम्‌ । 
ऋण श्रवृद्धमिव मे. हृदयान्नापसर्पेति॥ 
जिस दिन और जिस क्षणमें द्रौधद्ी मेरा नाम लेकर धृतराष्ट्रकी 
सभामें रोती थी, मुझे बुलाती थी, उस समय मैं तो दूर था | तत्काल पहुँच 
नहीं सका । द्रौपदीका वह आक्रन्दन मेरे सिरपर एक बडा ऋण है। 
और वह प्रतिदिन बढता जा रहा है | ऐसा मुझे प्रतीत होता है। वह 
ऋणमार मेरे हृदयपरसे हलका नहीं हो रहा है, वह ऋण दूर नहीं हो 
रहा है। भगवानकी ओर ही अनन्यशरण होकर जो ध्यान छगावे, उनके 
ही बलपर निभनेका जो सकबढ्प करे, उसके लिये मगवान्‌ कितने चिन्तातुर 
बन जाते हैं, उसका यह एक उदाहरण है। 
भगवान्‌ प्रेमका निर्वाह भी इसी रीतिसे करते हैं । उदाहरण देखिये । 
वह व्रजका त्याग करके द्वारका रहने गये | त्जकी गोपाड्धनाएँ उनके 
विरहसे विहल बन गयी थीं। दिन नहीं चैन, रात नहीं निंदिया । दिनमें 
शान्ति नहीं और रातमें निद्रा नहीं। प्रेमी अपने प्रेमीकी अवस्थाको वास्त- 
विक रीतिसे जानता है | भगवान्‌ समझते थे कि उनके विरहसे, विरह- 
बेदनासे गोपियोंकी क्या दशा होती होगी। मगवानने उद्धवको गोपियोंके 
पास भेजा और कहा-- 
या सन्‍्मनस्का मत्माणा सदर्थ त्यक्तदेहिकाः। 
यास्त्यक्तोकधमौ३च मद्थे ता विभम्येहम्‌॥ 
सयि ता. भ्रेयसां ओष्ठे दूरस्थे गोकुलूरित्रयः । 
स्मरन्योज्न विमुह्यन्ति पिरदोत्कण्ठविहछा: ॥ 
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ब्रजकी गोपिकाओंका मन मुझमे हो छगा हुआ है | उनके प्राण भी 
मेरे ही आधारसे टिके हुए हैं । मेरे लिये उन्होंने अपने शरीरःज्ञारको 
भी भुला दिया है । वे मेरे प्रेमक्के लिये लोकछजाका भी विचार नहीं 
करती हैं । “कहेया ओ सुनैया तजो, बाप और भैया तजों, मैया 
तजों दैया पै कन्हैया नाहिं तजिहों? इस रीतिसे जो मेरे लिये माँ, 
बाप, भाई आठढिका त्याग करनेको उद्यत हैं उनको मे कभी भी अपने 
दबयसे अल्ग नहीं करता हूँ । उनका स्मरण सतत बना ही रहता है । 
उनकी दृष्टिमें मैं सर्वाधिक प्रियवस्तु हूँ | आज मैं इस देहसे उनसे बहुत 
दूर पडा हुआ हूँ । मेरे वियोगमे व्याकुल बनी हुई वे भेरा स्मरण कर 
करके विवश बन रही हैं| मगवानने इन शब्दोंके द्वारा प्रेमनिर्वाहका 
एक कोमल और सुन्दर दृष्टान्त हमारे सामने रखा है। जिसके साथ 
मनुष्य क्रीडा करे, हास्य करे, आनन्द करे, विनोद करे, ऐसे प्रियननकों 
किसी भी अवस्थामे भुला देने में मानवताका संहार रहा हुआ है। भगवान्‌ 
दूर द्वार्काम भी रहकर अपने बाल्साथियों को भूल नहीं सके थे, भुला नहीं 
सके थे। यही उनका महत्व है। नेतान्‌ विस्मराम्यहम्‌ । में अपने 
भक्तोंको, प्रियननको कमी भूलता नहीं हूँ। भक्तोंको आश्वासन देनेवाली 
इस वाणीको भगवानने सफल बनाया है । 

उनकी निस्ख्वार्थााका डिखर्शन। गीतामें अजुनकों द्वार बनाकर 
भगवानने जगत्‌को निष्काम कर्म करनेका उपदेश विया है। निष्काम 
कर्म करके भगवानने जगत्‌के समक्ष एक आदर्श उपस्थित जिया है । 
अर्जुनसे या युधिष्ठिस्से भगवानको कुछ लेना नहीं या, लिया भी नहीं या। 
अन्य कोई भा स्वार्थ वहाँ नहीं या तथापि केवल न्यायक्री रक्षाक्रे लिये 
वह अर्सुनके सारथि बने थे । युद्धंक्के अनेक कष्टोंफी सहन करके अपनी 
कृपा, बल और रणकौशल्यसे अ्ुनको-पाण्डवोंको-पाण्डबपक्षकों विजयी 
बनाकर किसी भी लोभ या लाभसे प्रथकू रहकर, अध्ड्ध रहकर अपने 
निष्काम कर्म सिद्धान्तकी उन्होंने रला की है। यदि उनके हृद्यमें अपने 
लिये राज्यप्रात्त करनेकी इच्छा जागरित हुई होती तो एक नहीं; अनेक 
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राज्योंके वह लामी-राडा वन उके होते, इसमें सन्देह नहीं। लो महा- 


भारत जैया बुद्ध छड़ उलता है और अपने पदश्चको विजयी बना सकता 
है उसके ल्वि किसीका राज्य ले लेनेमें कितना विल्म्त्र ख्यता £ परन्तु 


ठह वो साढ्घात्‌ वोगेछर ये। उन्हें उांतारिक ऐञ्वर्यकी तमिक भी 
नहीं थी। उठछी उन्हें छोई चिन्ता भी नहीं थी। चिन्ता तो 
। 


) 





ऐसे एक महाद्‌ आत्माक्षी आब अवृतारतियि है। ऐसे पवित्र 
अवसर आपको अच्छे-अच्छे ऋर्म करने चाहियें। आपकी वागीमे 
खत्यवा और मधुरठा ठठाऊे छिये स्थारित करें। आज आपके हृदयम 
उम्ंय और उत्साह होना चाहिये। आपके मनमें रही हुई निंछ्ताओंको 
हुन छुनअऊर गाहर फ्रेक देना चाहिये] परन्ठु जब हम देखते हैं क्रि 
आबके दिन हमारे सहरों माई और बहने भी कहीं-कहीं चूत-ज्आ खेलते 
ई तो मुझे प्रावान्त कट होता है। जुआ खेलना तो घर्म और घनका भी 
विनाशऊ है। मनुमहाराजकी दृष्टिमं तो वह अक्षम्य अपराध है | वह 
ज्ड्ा भारी पाप है। कसी मी राडाकी मी इटिमें मी वह अत्वन्य दुष्ट 
झृत्य है। कोई मी धर्मपरावग राजा ऐसी दुछ और निन्दर प्रकृतिको- 
ऊीड़ाको एक छगके लिये मी सहन नहीं ऊर सकता । आज सौराष्ट्रमे 
नेल्य छगा होगा | उस मेलेमें स्थान स्थानपर छुआ खेलनेका पाप होता 
ही होगा ) छुआ खेलना अनीति है । वह निर्दव खेल है। अत्यन्त नीच 
लोगोंकी वह नीच क्रीड़ा है। उससे और उसके समान ही अन्य दोषोंसे 
मी बच दानेके लिये आय पवित्र ओर उदय व्किनेवाली स्थायी प्रतिश 
लेनेंका विन है। मयजन्‌ आपको बछ और झक्ति दे जिससे आप इस 
पवित्र मगवन्मन्दिरन उत्व ओर सठाचार पावन करनेकी प्रतिज्ञा करें 
ओर दीवन पर्वन्त उसओो निमाते रहें | द्ित धर्मछणी स्थापनाके लिये 
भयवाचक्रो वैजयप्ठसे आना पड़ा उ्ते दो आप ग्रेमहे, श्द्धाते, प्रामागिकताते 
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निभा सकेंगे तो भगवानकी बड़ी से बड़ी और प्रिय से प्रिय सेवाका फल 
आप प्राप्त कर लेंगे | 


ीि्िड:सस सचिन अल डिओ-लन न अं अक&ण> >> 


ता० ४-९-१९५० के दिन दारेस्सकामसें कृष्णजयन्तीके दिन 
लिखित सन्देश | 


उपसंहार 


मेरी बहिनो और भाइयो, आज मेरे प्रवचनका यहो अन्तिम टिवस 
है। आप कह रहे हूँ कि मैं आज मानवधर्मके सम्बन्धमें कुछ कहूँ। एक 
भाईने यह भी कहा कि “हम लोग अपने आचरणमें जिस उपदेशको ला 
सकें, उपदेशके अनुसार व्यवहार कर सके, ऐसा उपदेश आप हम फरें।” 
मुझे तो ऐसा विदित होता है,कि मैंने आज तक यहाँ ऐसा कुछ भी नहीं 
कहा है कि जिसे आप अपने आचरणमें न छा सकें या जिसका आचरण 
न कर सकें। आचरणमें परिवतेन करानेके लिये दी तो मे यहाँ आया 
हूँ | देखिये, एक भाई वहाँ द्वारपर बैठकर सिग्रेट जला रहे हैँ, उसे यदि 
में ना करूँ तो वह आचरणम आ सकता दे या नहीं, इसे में नही 
जानता | में तो प्रतिदिन कहता रहा हूँ कि आप सवरीतिसे पविन्न 
वने । आचार और विचारकी पविश्नता ही वास्तविक मानवता है | इसके 
अतिरिक्त मानवता एए्टप्य नहीं है। में यहाँ ठुलसीफी माला लेकर नहीं 
आया हैँ कि झापको कहूँ लीजिये और रामनाम जपिये। यह काम तो 
भाप स्‍वये करते हैं। मेरी अपेक्षा भाप ही इसे अधिक करते दे । परन्तु 
इतनेसे ही मानवता नहीं आती । पूजापाठम मानवता समाप्त नहीं 
होती । यह सब्र तो मनुष्योके कर्तव्य अनेक पविन्न धर्मोम एक नयी 
योनना है। आप जबसे पूज्ञा-पाठ करने छगे तमीसे द्विन्दू जातिका 
पतन होने लगा । आप समझ गये कि बस इतना ही इमारा कर्तव्य है । 
श्तना द्वी कर ल्था जाय तो बहुत हैं। तब तो आपको यह भान दी 
नहीं हुआ कि सत्य बोलना, सत्याचरण करना यह भी एफ मदहान्‌ घम 
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है। मानवसेवा और सर्वप्राणिसिवाको तो आप भूछ दी गये | आपको 
किसोने कभी कहा ही नहीं कि दीनों और दुःखियोंकी सेवा सर्वश्रेष्ठ घर्म 
है । हिन्दूजातिमें ग्लानिका भाव अधिक है। क्योंकि यहाँ छूआछूतकी 
भावना है | जजीज्ारमें मैने देखा कि क्रिश्चियन भाई और बहिनें यहाँके 
आविवासियोंकी कैसी उत्तम सेवा करते हैं। बहुत ही विशाल सेवाश्रम 
कोढियों और गलितकुष्ठरोगियोंसे भरा पडा है । अन्य रोगोसे भी पीड़ित 
आदिवासी वहाँ हैं । सबकी सेवा और उश्रषा होती है। शान्तिमे उनको 
वहाँ रहने दिया जाता है। वहाँ ही मैंने पागलखाना भी देखा । उन- 
रहनेकी जगह इतनी स्वच्छ है कि आपका मन्दिर भी उतना 
स्वच्छ नहीं है। मानवताका तो हिन्दू जातिमें से अन्त होता जाता 
रहा है। सच्ची मानवता तो यीशुके अनुयागियोंमें रही हुई है। आप 
अपने महात्माजी को--मद्यत्मा गाधीजीको आजतक पहचान नहीं सके | 
वह तो सेवाकी मूर्ति ये । इतने अधिक कार्यमें व्यस्त रहनेपर भी उनके 
आश्रममें रक्तपिचके रोगी भी शाल्रीजीकी सेवाको वह कभी भी नहीं 
भूलते थे | आश्रमके अन्य सामान्य रोगियोंकी भी वह अच्छी सेवा करते 
थे | उनका सम्पूर्ण जीवन ही सेवामें गया । इसीलिये तो वह महात्मा 
थे | हम तो एक पैसेके गेरूसे महात्मा बनते हैं । इस प्रकारका महात्मा 
बननेमें हमें कोई मूल्य नहीं देना पडता। परन्तु उन्होंने तो अपनी 
तपश्चयोसे, सेवाभावनासे, समदर्शितासे, और अपने महान्‌ अलौकिक 
त्याग और तितिक्षासे हमारे, आपके और समस्त विद्वके महात्मा बने 
थे।“थे” इस क्रियाको तो मैं ठौकिक पद्धतिसे बोल रहा हूँ। मेरी भाषामे 
तो वह आज भी हैं और जीवित हैं और हमारे बीचमें ही रहकर वह 
सतत प्रेरणा हमें दे रहे हैं । 
जिस महान्‌ आत्माने सष्टिका निर्माश किया है और मानवोंका 
सर्जन किया है उसने स्वयं मानवकल्याणके लिये रेखाएँ अंकितकी हैं । 
जीवको - मानवको किस वस्तुकी आवश्यकताके साथ यहाँ आना पड़ा 
है इसे तो वही जाने जिसने उसे यहाँ उत्पन्न किया है। जो माता-पिता 
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अपने बालकोंकी आवश्यकताको न समझ सकते हों, उन आवध्यकताओं- 
की पूतिके साधन न दे सकते हों तो वे अयोग्य ही माता-पिता गिने 
जायैंगे। परमात्मा भी अयोग्य ही वन जाय यदि वह मानवजातिकी 
आवश्यकताको न समझ सका हो | उसने मानवकी समानताका उपदेश 
दिया है। मानव-मानवके बीच भेददर्शनका उसने निषेध किया है । 
उसने कहा है कि जो कोई भी किसी प्रकारका अनुचित भेद डालकर 
मानवजातिका तिरस्कार करेगा, उत्पीडन करेगा तो मैं उसे पुनः-पुनः 
जन्म-मरणके बन्धनमे बॉघकर दण्ड दूँगा । उसने स्पष्ट वाणी सुनायी है 
कि जगतूमें जो कुछ है, वही हैं। उसके अतिरिक्त यहाँ अन्य कुछ भी 
नहीं है। फोई किसीका अपमान करता है तो वह ईइवरका ही अपमान 
है। कोई किसीका उत्कर्ष या अपकर्प चाहता है वह भी इईश्वरका ही 
स्पर्श करता है। उसने कह्दा है, मतुष्यो, तुम सभी मेरे पुत्र हो । अतः 
तुम परस्पर सगे भाई हो । कोई हिन्दू नहीं है, कोई मुसलमान नहीं दे। 
कोई जैन नहीं है, कोई बौद्ध नहीं है, कोई पारसी नहीं है, कोई 
खिस्ती नहीं है। यह सब्र तो पीछेसे लगे हुए रोग हैं । आप जो कुछ हैं 
वह तो केवल सगे भाई हैं| घरमें एक व्यक्ति भात पसन्‍्द्र करती हे, 
एक रोटी पसन्द करती है, एक गुजराती पढ़ता है या पढा है और एक 
अंग्रेजी पढ़ता है या पढ़ा है, इससे वे भाई-भाई मिट्कर कुछ अन्य नहीं 
हो जाते, भाई-भाई ही रहते हैं। धर्म तो केवछ आन्तरिक भोजन है-- 
बुद्धिका भोजन है। उसको पचानेके लिये अछ्ग-अल्ग मस्तिकशर्षियाँ 
हैं। कोई किसी धर्मको और कोई उससे अतिरिक्त अन्य धर्मको पचावे, 
इससे हमारी विशाल बन्युताकों धक्का लगना नहीं चादिये। यहीं प्रभुकी 
आशा है। आप प्रभुकी सच्ची आशाको भूछ गये और पूजा पाठकों 
जमातमें पड़ गये, अतः प्रभुकी अचशऊी गयी। तथापि आप मानते नहीं 
हैं, समझते नहीं हैँ कि आप प्रभुकी अवशाफर रहे हैं। आपको सन्‍्चा 
मार्ग बतानेवाला कोई मेरे जेसा हो तो आप उसे नास्तिक कह देंगे। 
आज मैने छुना है कि फितनी ही भाई बहने बातें करती है फ्रि यह 
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स्वामीनी आत्तिक हैं या नास्तिक, कुछ समझमें नहीं आता। मैं कहता 
हूँ कि आपने मुझे ठीक-ठीक समझा है। आप मुझे न समझ सकें, यही 
मेरा समझना है। मैं यहाँ कोई अमुक एक धर्मका प्रचार करने नहीं 
आया हूँ । मुझे तो आपको सत्यका सन्देश सुनाना है। मेरी सरकारने 
तो मुझे इस देशमें माषण करनेका ही निषेघ किया था। परनन्‍्ठु उरकारके 
इस निषेधके तात्पयकों में समझ सका हूँ। में मेरी सरकारकी आशाकी 
अवद्देलना नहीं ही कर सकता। मेरी समझमें मेरे ये भाषण मेरी 
सरकारकी सहायताकर रहे हैं। महात्मा गाघीनीने अपने रक्षाके अन्तिम 
बिन्दुसे भारतको और समस्त विश्वको जो सन्देश और उपदेश दिया है, 
जिस कार्यमारको सौंपा है, उससे समस्त भारत विशिष्टरूपसे (और समस्त 
विश्व सामान्यरूपसे ऋणी है। मद्दात्माजी मानव थे, महामानव थे । 
मानवताके महान्‌ पुजारी थे | मैंने अपने धमेंको समझा है। पूज्य मद्दात्मा 
गाधीजीने जिस वस्तुको मुझे और आपको सौंपा है उसका रक्षण मेरा और 
आपका भी कर्तव्य है। मैं इन प्रवचनों द्वारा मेरे कतंव्यका पालन कर 
रहा हूँ । इन भाषणोंसे में आपसे पेसे-घन लेनेवाला नही हूँ । आपमे 
अज्ञानबिन्दुका सिश्चन करने वाला नहीं। आपके भश्रमको में बढ़ा नहीं 
रहा हूँ, बढ़ाना चाहता भी नहीं हूँ। मैं तो सनातनघम की बात कर रहा 


हूँ। आप सत्र सनातनघमके नामपर हो-इल्। करते हैं परन्तु कभी आपने 
विचार नहीं किया है कि सनातनधर्म क्या है ! मुझे कहने दें कि आज 
आप जिस धर्मका पाछन कर रहे हैं, उसमें एक मी सनातनघम नहीं 
है। चोरी सनातनघर्म नहीं है। दगावाजी सनातनधर्म नहीं है। 
कालाबाजार सनातनधमे नहीं है। काछाबाजारी सनातनधर्म नहीं है । 
यह मन्दिर सनातनघम नहीं है। अतः मन्दिरमें अमुक हिन्दुओंको 
अस्ृश्य मानकर प्रविष्ट न दोने देना भी सनातनधर्म नहीं है। आज 
आपमें सनातनधर्मका एक बिन्दु भी नहीं रह गया है। सनातनधर्मको 
पाछनेकी इच्छा आपमें उत्पन्न हो तब आप सत्यवादी बनेंगे, उदार बनेंगे, 
स्पष्ट बनेंगे, दम्म और पाषण्डसे ढँक नहीं जायंगे। परन्वु मै “सनातन- 
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धर्म ” शब्दका कोई महत्त्व समझ नहीं सकता । आज तो हम निस 
समयमें जी रदे हैँ उस समयके अनुकूछ घर्मकी योजना करनी चाहिये | 
“यातम्‌ गावी यातमृ” कहकर बैलगाड़ीको स्वीकार और रेल्गाडी, 
मोटर, साइकल, विमान आदिका वहिष्कार नहीं कर सकते | सनानत- 
धर्मके नामसे इस विश्युत्मकाशको बन्द करके प्राचीन समयके इब्बुढीके 
तेल्से भरे हुए दीपकको स््रीकार नहीं किया जा सकता। सज्ञ-बिरड्े इन 
कपडोंका त्याग करके पुनः वल्कलधारी नहीं बन सकते हैं। इस घडीको, 
इस फाउन्टेन पेनको, इस वब्मेक्रो,; सनातनधमंके नाम पर फेंक नहीं 
हेंगे | ये आपके कोट, पतढून, हैठ, बूड, सनातनधर्मके नामसे छोड़कर 
आप बनविद्दारी नहीं बन सकेगे। तब आप सनांतनधर्मकी बात दी 
क्या करते हैं ? नाह्तिक-आस्तिकक्ी बात भूल जानी चाहिये। आप 
मुझे पहचानें, इसकी अपेक्षा अधिक उत्तम यह है कि आप अपनेको 
पहचानें, नास्तिक और आस्तिक ये शब्द मी सनातन नहीं हैं। ये दोनों 
शब्द इमारी मूर्खेतासे कव्पित हुए हैं। नास्तिको वेदनिन्दुकः । मनुने 
कह है कि जो वेद की निन्‍्दा करता है, वह नास्तिक है। में तो बेबकी 
निन्‍्द्रा करता ही नहीं हूँ। में तो बेदका भाष्यकार हूँ। उनकी रक्षा 
फरना, यह मेरा पवित्र धर्म है। परन्तु आप बिल मार्मके आग्रहसे मान- 
बतासे दूर चले जाते हैं । उस मार्गकी मैं अवश्य निन्‍्दरा करूंगा । आपको 
उस मार्गमें जानेसे अवश्य रोकूंगा | आप यदि मुझे नास्तिक समझते हू। 
या आस्तिक, परन्तु यह तो स्पष्ट हे कि मेरा कथन, मेरा उपदेश आप रो 
प्रिय लगता है। आज आठ दिनोंति मैं देस रहा है कि आप इतनी बढ़ी 
संख्यामें एकन्र होऊर मुझे सुन रहे हैं, समयपर आकर, इस भगवानऊे 
विशाल मन्दिरके मैदानको भर देते हैं| तब्र मैं कस मान सकता हूं कि 
आपके हृतयमें मेरे लिये कोई खराब विचार आया होगा । मुझे ऊदा 
गया है कि मुझे यहाँ सुननेके लिये हिन्दू मी आते हैं, मुसलमान भी 
आते हईं, जैन भी आते दें, आर्यसमाजके माननेवाठ भाई भी आते ६, 
तब मुझे प्रतीत द्ोता है कि में आपको जो सत्तन्देश दे रहा हू वंदद 
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आपके कोमछ और पवित्र हृठयको स्पर्श करता है। 

मगवानते इमकी आछा दी ई कि “जिस मेघाक्ी उपासना हमारे 
पूर्वज विद्वान्‌ किया करते थे उसका ही उपासना हम भी ऋर”?।| मंघा 
अर्थात्‌ पवित्र विचार | सत्य और अयत्व, ऋतंब्य और अऊूतब्बका विचार 
करनेकी जो शक्ति, वहीं मेघा है। उसी मेघाका म॑ आपकी उपदेश 
करता हैँ ' यही मानवधर्म है मानवर्मे पद्चकी अपेक्षा, मधाके अतिरिक्त 
कोई भी धर्म विशिष्ट नहीं है । गाय चाहे जिसकी अपनी सींगते मार 
सकती है, सिंह चाहे जिसे फाड़ सकता है, कुचा चाहे जिसे दात लगा 
उच्ता है। बन्दर चाहे जिस वल्ठुको चोरीसे उठा ले जा सकता है। 
यदि मनुष्य भी जो इतना ही करे तो ऊपर कहे गये हुए पश्चओंकी 
अपेक्षा मानव कौनसी विशेषता हो सकती है। अतः धर्माधर्म 
आहिका विवेक ही एक विशिष्ट धर्म है कि जो मानवको अन्य प्राणियोंसे 
प्रथझू करता है| आप विवेकी बनें, विवेक करना सीखें । यही मानवधर्म 
है | यही आपका परम घर्म है। अपनी भूलोंकों, अपनी निर्बंछताओंक 
निरीक्षण करना सीखें | पुनः युनः वह भृूछ न हो, इसका ध्यान रखना 
सीखें। वही मानवंधर्म है। प्रत्येक व्यसनसे दूर रहें। शरात्र, वाड़ी, 
तमाखू , सिप्रेठ, वीड़ी इत्याटिका सेवन व्यसन कहा जाता है । ये दुर्व्यसन 
वो पछ॒ओमें मी नहीं हैं । मनुष्यको ये शोभा केसे दे सकते हैं! आप 
मार्गमं चछते चलते धूम्रपानसे छोगोंकी उत्पीड़ित करते हैं, इसे धर्म 
कैसे माना जाय १ यह तो सनातनधर्म नहीं है। मैं पहले गिना आया 
हूँ उनमेसे एक मी दुर्गुण सनातनघम नहीं है । जुआ खेलनेसे बचें | 
उद्टावाजीसे दूर रहेँ। यही सनातनघम है। बड़ी कठिनता मेरे लिये 
है कि आप कहते हैं कि आप जिस आदेश और उपदेशका पालन कर 
सके, उसका ही मैं आपको उपदेश दूँ । परन्तु पाठनीय आदेशका मी 
आप पालन न करें, अनुसरण न करें तो भी लोग मुझे ही दोषी मानेंगे | 
आप भी तो यही कहेंगे कि पाछन करनेके लिये किंसी भी कार्यका 
निर्देश रवामी नहीं कर गये हैं| में आपसे विनयपूर्वक कहता हूँ कि 
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आपके कल्याणका मार्ग ही यह है जिसका मैं उपदेश कर रहा है | आप 
यदि इसे अपने आचर)णमें छानेका प्रयक्ञ करेगे तो निस्सन्देह जीवन 
मात्रमें बहुत आगे बढेगे | आप तब्र मनुष्यताको सुशोमित करेगे। आप 
अपनी मातृभूमि मारतको खुशोमित और प्रतिप्रित बनावेंगे। आप साहसके 
साथ तब अपनी भारतीयताको प्रख्यात कर सकेंगे । आपने मन्दिरोंके 
लिये अत्यन्त विरोध उत्पन्न किया है। इन मन्दिरोंको आप समाप्त करें | 
आप अपने घरके किसी कोनेमे अपने इष्टदेवकों मन्दिर बनाना सीखें । 
आपको जो भी देव इष्ट और प्रिय हो, जो भी व्यक्ति प्रिय और भ्रद्धेय 
हो उसे अपने गह-मन्दिरमें प्रतिष्ठित करके पूजना सीखे । यही सनातन- 
धर्म है। मगवानकी पूजासे मै आपको रोकता नहीं हू । पर आप ब्रिना 
परिश्रमके ही कल्याण प्राप्त करनेके लिये मन्दिरोंमें जा जा कर “बाप जी 
भर्छ करनो” कहकर चले जाय, इस पद्धतिको में रोकना चाहता हू । 
आप मूर्तिपूजा करना सीखे । उस मूर्तिके सामने अपने दृद्यकों सन्तृत 
करना सीखें। आप अपनी इष्टमूर्विकों आप खय स्नान करावें, उसका 
पूजन करें, आरती उतारें, भोग घरावे एव उसे अपने पुण्यन्पापका 
साक्षी मानकर उसके सामने अभुधारा वद्दावे | ये सच क्रियाएं आपकी 


मानवताको, उच्चस्थितिकों प्राप्त करयेगी। आपमे रद्द हुई निर्बल्ताओंको 
ये क्रियाएँ दूर करेंगी । आप निरर्थक कार्य करें और उसीको मानवर्ध्म 
मान ढें तो उस भूछका परिणाम तो आपको ही भोगना पडेगा | 

एक वस्तु समझाकर में समाप्त करुँगा। आज आप गीताकी ओर 
आइष्ट हुए हूँ गीतामेंसे आपको कुछ मिला नहीं है, मिलता भी नहीं 
है, मिल सकता भी नहीं है, मिलेगा भी नहीं। गीताऊे अन्छे प्रामागिक 
उपदेशक भी आपको नहीं मिलेंगे | जो स्वयं राग-देपफी पर न द्वं। गया 
हो तो वह गीताका उपदेश अन्योंक्री क्‍या देगा १ गीतामें ता आपकी 
मूतिपूडा नहीं है। आपके तीर्व नद्दी हैं। गद्गास्तान भी वह्दीं नहीं है । 
शाममार्ग विरक्तमा्न है। अतः वह आपकी समझमे दी नहीं आयेगी । 
अन्य कर्मयोगके अध्याय भी आपके छिये निरथक दी हैं। क्‍योंकि आप 
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कमी निस्खार्थ और निरन्तर पत्रित्र कम कर नहीं सकते। आपकी प्रत्येक 
क्रियामें फलाकाह्ठा और आसक्ति रही हुई है। जिसका आचरण न किया 
जा सके, उधर जानेका प्रयानन ही क्या है! गीताका भक्तिमा्गमे 
भी आपसे नहीं जाया जा सकेगा । अतः गीताकों तो आप रहने दें । 
वह भी कमाने-खाने और छोगोंको बहकानेका अन्थ चन गया है| आप 
यदि सच्चा मार्ग ग्रहण करना चाहे तो ठुलसीकृत रामायगकों अपने घरमें 
प्रतिष्ठित करे । उसकी एक एक पढे; आपके हृटयको हिलावेगी | एक- 
एक पद्लिमेंसे आपके प्रतिदिनके जीवनव्ववहारकी दिवद्याका यूचना 
प्रिछेगी । आपको भक्ति मिलेगी, शान मिलेगा । शहस्थधर्मके सत्यत्वरूपका 
दर्शन भी आपको वहाँ ही होगा | हिन्दूधमकी जीवित रखनेके लिये श्रेय 
गीताको नहीं, प्रत्युत ठुल्तीक्षत रामचरितमानसको मिछा है और मिल 
रहा है। उस पविन्न ग्रन्थको आप अपने धरम स्थान दें । में आपको 
पुन'-पुनः इसके लिये आग्रह करता हूँ । परन्तु उसमे जो लिखा है उसे 
आप करें। केवल पढ़नेके स्वादमें न पड़ जायें | अन्यथा वह भी आपका 
श्रम निरर्थंक जायगा। अब मैं समाप्त करता हूँ । मेरे इस भाषणसे 
किसीको कुछ चुरा छगा हो, मुझे ऐसी आशा नहीं है | तथापि यदि 
किसीके दृदयकों कुछ कष्ट हुआ हो तो क्षमा करेंगे | 3» ६8 
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मोम्बासामें संस्कृतिका सम्मान 
प्रथमते ही दी गयी सूचनाके अनुसार मोम्बासामें ता० ?४-११-१९५० 
ई० मझलबारकों सायक्वाछ "॥ बजे यहाके हिन्दु युनियनकी धर्मशाल्मके 
मैदानमें स्वामी श्रीमगवदाचा*जी-नो कि इस देशके कितने ही ग्रवास 
करके क्सी कारणविशेषसे स्वदेश जा रहे हैं-का विदाई सामान करनेके 
लिये इन्डियन कलचरल इन्स्टीव्यूट-भारतीय-संस्क्ृति-मवनकी ओरसे एक 


भव्य विद्वई-समारम्भकी योजना हुईं थी। जिसमें हजारसे भी अधिक भाई 
बद्दिनोंकी उपस्यिति थी | 
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स्वामी श्रीमगवदाचार्यजी 


स्वामी भीमगवरदाचार्यजी इस देशको देखने तथा यहाक़े भारतीयोंफी 
परिस्यितिका अभ्यास करनेके लिये थोड़े समयसे इस देशमें आये हैं। 
इन्होंने मोम्बासा, नैरोबी, टागा, दरेस्सलाम, जजीवार, जिंजा आटि शहरोंमे 
पधारकर, सर्वत्र प्रसद्भोचित प्रवचन करके सस्कृति तथा मारतीय प्रजाक्षे 
आजके धर्मपर सुन्दर प्रकाश डाला था । स्वामीजी संस्कृतमापाके महान्‌ 
विद्वान्‌ हैं| वेद, उपनिषद्‌, पड़ढशन इत्यारि महान्‌ और गहन गअ्रन्थोंका 
बहुत गम्भीर अध्ययन करनेके कारण कठिन विषयोंको भी नितान्त सरल, 
सुन्दर तथा प्रमात्रशाली ञैलीमें उपस्थित करके यहाकी जनताको उन 
विपयोमें रसिक बनानेका इन्होंने यहकि अपने प्रवचनों द्वारा सुन्दर प्रयास 
किया है। 

स्वामीजीने राष्ट्रपिता महात्मा गाधीनीके जीवन और गाधीजी रे 
सिद्धान्तोंपर संस्क्ृतमापामें एक सुन्दर मदाकाव्य लिखा है। “भारतपारि- 
जातम” नामक गाधीजीके जीवनका महाकाव्य अधूरा होनेसे, गाधीजीफे 
अवसानसभयपर्यन्तके अवशिष्ट भागोंको पूरा करने का कार्य यहाऊे निवास- 
कालमें एकान्तवास करके किया है । और जैसा फि मुना है अब इस 
सम्पूर्ण मद्दाकाव्यको प्रसिद्ध करनेका निइचय हुआ है। उसे छपानेफे लिये 
उन्हें इस समय शीघ्र ही भारत लौट जानेकी आवदयकता है। अतः अभी 
तो युरोप ओर अमेरिकाऊे प्रवासके कार्यक्रमकों स्वामीजीने स्थगित फ़िया 
है । कल शक्रवारको वे यहासे ट्रेनमें नेरोत्री जानेके लिये प्रस्थान फरेंगे । 
यहासे वायुयानके द्वारा रविवारकों बम्बईके लिये रवाना हो जायेंगे | बट 
अपने कार्यको पृ करके युरोपकी यात्रामें जायंगे। वहासे मेडिस्सर या 
अवहवरमें यहा वापध्र आकर गाधीजीके उस महाकाव्यका प्रऊाशन करने 
ऐटा सुना जा रहा है। 

समारम्भ ेु 
यह मद्दाविद्यान्‌ , निस्खार्थों और निस्त्ह् राष्ट्रवर्मके संन्पासीरों 
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विंदाईका सम्मान देनेके लिये और इस रीतिसे भारतीय संस्क्ृतिको मान 
देनेके लिये मारतीय संस्क्ृति मवनकी ओरसे उपरि निवेदित सूचनाके 
अनुसार विदाई-समारम्मकी योजना हुई थी। जिसमें सर्वप्रथम श्री० 
पी० डी० मास्टर साहेव समापतिपदसे प्रवचन करते हुए, सभामें आये 
हुए सबका स्वागत करके आजके समारम्भका उद्देश्य संक्षेपमे 
बताया था। उसके पश्चात्‌ मेसर्स के० मेघजी भाई ऐन्ड कम्पनीवाले 
श्री कानजी भाईने प्रसद्शोचित प्रवचन किया था। उन्होंने कहा 
था क्रि स्वामीजीने यहाँक्ने अब्प निवासकारढूमे अपने शानका 
जगत्‌को अल्म्य लाभ विया है । और अब महात्मा गाधीनीके अमर- 
स्मारकसमान उनके जीवनके महाकाव्यकों पूरा करके, उसको प्रसिद्ध 
करनेकी तैयारीके लिये वह भारत जा रहे हैं। हम उनकी यात्राकी 
सफलता चाहते हैं । उसके पश्चात्‌ यहाँके हिन्दु यूनियनके प्रेसिडेन्ट 
श्री चुनी भाई, एछ० पटेलने भी प्रसंगोचित दो शब्द बोलकर स्वामीजीकी 
विद्वताके सम्बन्धमें प्रबचन किया था। आपने अपने प्रवचनमें कहा 
था कि “इस देशम आकर कुछ भी आशिक फंडकी स्लाग किये त्रिना ही 
कुछ भी संग्रह किये बिना, अपना मिशन पूरा करके, वापस जानेवालछा 
यदि कोई सा-संन्‍्यासी इस देशमे आया हो तो खामीजनी प्रथम हैं | 
वे देशमें जाकर हमारी हिन्दु जातिकी यहाँकी परिस्यथितिकी वास्तविक 
सूचना सबको दे और वहाँ जो अ्रान्ति फैली हुईं है उसे दूर करें मेरा 
इतना सन्देश स्वामीजी वहों पहुँचाबें, इस प्रार्थनाके साथ उनकी यात्राकी 
सफलताकी कामना करता हूँ । उसके पश्चात्‌ आर्यमाजके प्रधान 
श्री जोशीनीने भी स्वामीजीकी विद्वत्ताके सम्बन्धमें प्रवचन किया था | 
उनके पदचात्‌ श्री ९० जेड्‌० पटेल प्रसंगोचित श्रवचन करके स्वामीजीके 
मिश्वन पर प्रकाश डाछा था । उन्होंने कहा था कि राम और कृष्णको 
अमर बनानेवाले जैसे वाल्मीकि और व्यास थे वैसे हा गाधीके सत्य, अमर 
और अक्षर स्मारक स्थापित करके, गाघीधर्मके प्रचारकक रूपमें, भावी 
पीढ़ीम स्वामीजीका नाम अग्रस्थानमे रहेगा । अतः उनके इस महान 
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फार्यमें उनको सम्पूर्ण सफलता प्राप्त हो, ऐसी हम सब्नको प्रार्थना 
करनी चाहिये | 

उसके पद्चात्‌ श्री० पी० डी० मास्टरने उपसहारस्में प्रसद्धोचित 
संक्षिप्त प्रचचन करके स्वामीजीके मद्दान्‌ पवित्र मिशनका उल्लेख करके 
यह इच्छा प्रदर्शितकी थी कि गाधीव्यासका यह कार्य सम्पूर्ण सफ़ड 
बने | ट्सके पश्चात्‌ स्वामीजीको आजफ़े प्रस़ऊे स्मरणार्थ महात्मा 
गाघीनीका एक छोटा सा फोटो फ्रेममें मद्कर, उन्होंने मेंट दी थी। 
वह फोटो उस समय बाटा गया था जब्र महात्मा गाधीजीके पवित्र भस्मको 
निजामें नाइल नदीमें विसर्जन किया गया था | 

स्वामीजीका प्रत्युत्तर 

उसके पश्चात्‌ स्वामीजीने प्रत्युत्तरम सबका हादिक आभार मान ऊर, 
वह स्वर्य इस देशमें क्‍यों आये ये इसका उल्लेख किया। यहाँपर क्या 
देखा और क्‍या अनुभव किया इस सम्बन्ध वर्तमान दिनमे न कहकर 
भविष्यमें कहनेकी सचना दी थी। तथा अभी क्यों भारत वापम जा 
रहे हैँ उसका उल्लेख करके गाघीधर्मफे तीन मुख्य तिद्धातों ( सत्य, 
प्रम और अहिंसा ) का विवरण किया था | इन सिद्धातोक़ी बने वहातक 
आचारमें लानेके लिये सबसे अपीलकी थी। संन्वासीघरमंपर भी प्रकाश 
डाढा था। इस देझमें भारतियोंकी तथा इस देश प्रति उनका 
क्या कर्तव्य होगा एसऊा उल्लेख करके सबके कन्यागफी इच्छा 
व्यक्तकी थी |£ 

इतिशमू...... 

# गाधीधर्मफ सिद्धान्त भौर गाधीजीफे जीवनका अमर-भअक्षर- 
स्मारक रूप संस्कृत महाकाब्यफें रचयिता स्वांमीभगददाचायंजीके 
मनमें भारतीय संस्कृतिभवनकी भोरसे ता० १४-+१३-१५९०० के टिन 
योजित विदायसमारस्म । ( केन्या देली मेट मोम्यासामेसे )। 
ता० १६-१३-७० | 





अिश्मकनकपमन-»मणनत हैं ऑनननत-नानानाना, 


